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प्रकाशकीय भूमिका 


राजा्यान हिन्दी ग्रन्य अकादमी अपनी ह्पापना के 28,धर्ष पूरे कीके 8 जुलाई) 
997 को 29वें वर्ष में प्रवेश कर चुकी है । इस अवधि में विश्व, साहित्य ६ 
विषयों क्रे उत्कृष्ट पन्यों के हिन्दी अनुवाद तथा विश्वविद्यालय के शैग्र्णिक स्तर 
ग्रन्थों को हिन्दी में प्रकाशित कर अकादमी ने पाठकों की सेवा काने-का महत्वपूर्ण 
कार्य किया है और इस प्रकार विश्वविद्यालय स्तर पर हिन्दी में शिक्षण के मार्ग को झुगम 
बनाया है। 


अकादमी की नीति हिन्दी में ऐसे ग्रन्थों का प्रशाशन काने की रही है जो 
विश्ववियात्य के स्नातक और स्लातकोत्तर पाठ्यक्रमों के अनुकूल हो । विश्वविद्यालय 
स्तर के ऐसे उत्कृष्ट मानक ग्रन्य, जो उपयोगी होते हुए भी पुस्तक प्रकाशन की 
व्यावत्तायिकता की दौड़ में अपना समुचित स्थान नहीं पा सकते हो और ऐसे ग्रन्प भ।, 
जो अंग्रेजी कौ प्रतियोगिता के सामने टिक नहीं पाते हों, अकादमी प्रकाशित कात्ी 
है। हस्त प्रकार अकादमी ज्ञान-विज्ञान के हर विषय में उन दुर्लभ मानक ग्रन्थों को 
प्रकाशित करती रही है और करेगी जिनको पाकर हिन्दी के पाठक लाभान्वित ही नहीं; 
गौरवान्वित भी झो सकें ) हमें यह कहते हुए हर्ष होता है कि अकादमी ने 450 से भी 
अधिक ऐसे दुर्लभ और महत्वपूर्ण प्रन्यों को प्रकाशित किया है जिसमें से एकापिक केच्र, 
राज्यों के योर्े एवं अन्य संस्थाओं द्वाा पुए्कृत किये गये हैं तथा अनेक विभिन्‍न 
विश्वविद्यालयों द्वारा अनुगसित । 

राजस्थान हिन्दी ग्रन्य अकादमी को अपने स्थापना काल से ही भारत सरकार के 
शिक्षा मंत्रातय से प्रेएणा और सदयोग प्राप्त ता रक्ष है तथा गजत्थान सरकार ने इसके 
पत्लवन में महत्वपूर्ण भूमिका निभाई है, अतः अकादमी अपने लश्यों की प्राप्ति में उक्त 
सका की भूमिका के प्रति कृताता व्यक्त कराती है। 

प्रस्तुत पुस्तक “भारतीय गजनीतिक चिन्तन” को विद्वान लेखक प्रो, के. एल, कमल 
ने तीन भागों और 9 अप्यायों में विभाजित करके प्राचीनकात, मष्यकाल एवं वर्तगान 
कात में प्रत्येक पर तीन-तीन अध्याय लिखे हैं। इसमे प्रत्येक काल की मुख्य अवधाएणाओ 
एवं प्रतिनिधि राजनीतिक विचारकों का अप्ययन प्रत्तुत किया गया है। 

प्राचीन काल के दिचाएकों में मनु-दात्मीकि , व्यस , कौटिल्य एवं शुक्, एगकाल 
के जियाउद्दीन बर्नी एवं अबुत फजल तथा आधुनिक काल में विवेकानन्द, गोपाल कृष्ण 
गोयते, तोकपान्य शत गंगायर तितक, आदविन्द, महात्मा गांधी, एम. एन. राय एपं 
पै, जवाद्ताल नेहर के विवार समाविष्ट किये गए हैं । धार्मिक एवं सामाजिक सुपार 
आ्दोतनों के प्रमेता के रूप में गजा ग़ममोहन ग़य एवं स्वामी दयानन्द सास्वत्ी, 
समाजवादी चिन्तकों में जयप्रकाश नागयथ एवं श़म मनोहर लोहिया, हिन्दू रष्ट्रयाद पर 


(श 


विनायक दामोदर सावरकर एवं मापवराव सदाशिवराव गोलवलका, द्वि राष्ट्र सिद्वान्त पर 
सर सैयद अहमद खाँ, मोहम्मद अती जिन्‍ना, मोहम्मद इकबाल तंया सामाजिक न्याय 
की अवधाएणा के सम्बन्ध में भीमग़व अम्बेडकर के विचागे का संक्षेप में निरपण करके 
समस्त अष्पेताओं के लिए बहुउपयोगी ज्ञानवर्षक सामग्री प्रस्तुत की गई है । 


इम पुस्तक के लेखक प्रो के. एल कमत, जयपुर एवं समीक्षक प्रो, ठी. आर 
शर्मा चण्डीगढ के प्रति प्रदतत सहयोग हेतु आप हैं । 


ललित किशोर चतुर्वेदी डॉ. वेद प्रकाश 
उच्च शिक्षा मंत्री, गजस्थान सरकार एवं निदेशक 
अध्यक्ष, एजस्यान हिन्दी ग्रन्य अकादमी ग़जस्पान हिन्दी ग्रन्य अकादमी 


जयपुर । जयपुर। 


आमुख 


पाकीय सत्ता का प्रभाव न केवल एजनीतिक और आर्थिके.दासता तक ही सीमित 
रहा बल्कि बौद्धिक क्षेत्र भी इससे अछूता नहीं या। ग़जनीतिक सिन्तन के क्षेद्रमें/ 
इतना हादी रह्य कि अनेक दशारिियों तक राजनीतिक चिन्तन शोष, अधयन, अधापन 
की पीषि से करीब करीब बाहर ही रहा । लेकिन अंग्रेजों के विजयी राष्ट्र के उन्माद ने 
प्रारततीय स्वाभिमान को चुनौती दी। प्रबल यूरोपीय संस्कृति की अवधारणा को भारत का 
चेतन मन स्वीकार काने को तैयार नहीं पा। इस चुनौती का सामना करने के लिए भारत 
अपने अतीत की ओर मुड्ठा और वहाँ उस्ते प्रेरण का अद्भुत स्रोत प्राप्त हुआ | पकीय 
राजनीतिक शक्ति के आघात से शष्ट्रीय आत्मा जगी, प्रेरणादायक राष्ट्रीय साहित्य का 
सृजन हुआ और अपनी विज्लृत अस्मिता को पुन प्राप्त करने का एष्ट्रीय संकल्प विकसित 
हुआ। 


भातीय चिन्तन में व्यप्टि और समष्टि, नागरिक और राज्य, राज्य और समुदाय, 
स्वतंत्रता और समानता, अधिकार और कर्तव्य, धर्म और ग़जभीति, शासन और प्रशासन, 
राजा और शज्य, संप्रभुता एव इसकी सीमायें, रज्य के कार्य-क्षेत्र एव उद्देश्य, नौकाशाही 
आदि पर चर्चा हुई है । कहीं कददी इसने गहन रूप भी घारण किया है, लेकिन मोटे तौर 
पर पर्म और नैतिकता की परिि में ही यह धर्चा रही है। वैदिक काल से लेकर गाँधी 
तक यह धार निरन्तर रूप से बही है। यद्यपि कहीं कहीं इसे स्वतंत्र करने का प्रयास 
भी किया गया है। इस प्रकार का कुछ प्रयात्त कौटिल्य का रहा है। आधुनिक काल में 
जवादरत्तात नेहर और भानवैन्द्र नाथ राय के चिन्तन में राजनीति का विशुद्ध स्वकृप उपर 
कर आया है, सेकिन विवेकानन्द, लोकमान्य तितक, अरविन्द और पापी का प्रभाव 
कहीं अपिक शक्तिशाली है । नेहरु, ग़य और कुछ सीमा तक गोखते को छोड़का कीय 
कौीब सभी विचारक प्रादीन भारत की संस्कृतिक थरोहर और हस्तकी दार्जनिक परस्पता 
से प्रभावित हैं। वे प्राचीन ज्ञान और संदेश के प्रकाश में नये भारत का निर्माण करना 
चाहते हैं । उनका उद्देश्य अतीत की नींव पर एक घुदृढ गष्ट्र का निर्माण काना है। 
उनका मानना है कि कोई ग्र्ट अपने अतीत को विस्मृत करके आगे बढ़ ही नहीं 
सकता । लेकिन यह चिन्तन केवल परम्पग़ को लेकर भी नहीं चलता। परिवेश के गद्य 
तत्तों से यह पोषित भी हुआ है, लेकिन अपने मूत परातत को इसने नहीं छोड़ा । यह 
धघनि गाँधी की एम वाणी मे प्रवादित है कि 'य्यपि मैं अपने दिमाग की खिड्ढकियाँ खुत्ती 
रखता हूँ ज्ाकि ताजा हवा आती रहे, लेकिन मैं दूढता से अपने पॉँय जमीन पा जमाये 
एज भाहता हूँ, भयंकर तूफान भी मुझे दिला नहीं सकता ।' 


प्रह्तुत पुत्तक हीन भागें और 9 अप्यायों में विभाजित है --- प्राचीन, मध्य 


(ण) 


युग एव वर्तमान काल में प्रत्येक पर तीन अध्याय तिखे गये हैं। इसमें प्रत्येक काल की 
मुख्य अवधारणाओं एव प्रतिनिधि एजनीतिक विद्ारकों का अध्ययन प्रस्तुत किया गया 
है। प्राचीन काल के विचाढों में मनु, वाल्मीकि, व्यास्त, कौटित्य एवं शुक्र; मम्यक्नत 
के जियाउद्दीन बर्नी एवं अबुल फजल तथा आपुनिक काल में विवेकानन्द, गोपाल कृष्ण 
गोखते, लोकमान्य बाल गगापर तिलक, आविन्द, गापी, एम. एन. राय एवं जवाहताल 
नेहछ के विचार समाविष्ट किये गये हैं धार्मिक एवं सामाजिक सुधार आन्दोलनों के 
प्रणेता के रूप में ग़ाजा ग़ममोहन राय एवं स्वामी दयानन्द सरस्वती, समाजवादी चिन्तकों 
में जयप्रकाश नारायण एवं ग़म मनोहर लोहिया, हिन्दू राष्ट्रवाद पर विनायक दामोदा 
सावरकर एवं माधव सदाश्िव गोलवलकर; द्वि-एष्ट्र सिद्धान्त पर सर पैय्यद अहमद छा, 
मोहम्मद अली जिन्‍ना एवं मोहम्मद इकबाल तथा सामाजिक न्याय की अवधारणा के संबंध 
में भीमतव अम्बेडकर के विचारों का भी संक्षेप में निपण किया गया है। 

मौलिकता का कोई दावा नहीं करते हुए केवल इतना ही विनर निवेदन है कि 
इस पुस्तक में भारतीय राजनीतिक चिन्तन के मूल तत्त्व को रष्ट करने का प्रयास किया 
गया है। भारतीय चिन्तन के अध्येताओं को यदि पुप्तक इचिकर लगी तो मैं अपने 
श्रम को सफल समझ्नूगा | अंत में, ग़जस्पान हिन्दी ग्रथ अकादमी के छुयोग्य निदेशक 
हो. वेद प्रकाश के प्रति मैं आभारी हूँ जिनकी प्रेरणा से मैं इस पुस्तक को तम्बे अन्तगत 
के बाद लिख पाया । 


विजय दशमी, 997 के, एल, फमत. 


अध्याप 
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विषय-सामग्री 
भाग 3 


प्राचीन भारत - संक्षिप्त परिचयात्मक जे्पन 
चेद, उपनिषद्‌ एवं अन्य प्रमुख मौतिक प्रंप, राजनीतिकर 


चिन्तन के स्रोत, अन्य ग्रंप । 


, प्राचीन भारत, गज्प, राजा, राजपर्म 


शज्य की उत्पत्ति: कतिपय सिद्धांत 

दैवी छ़िद्धान्त, ग़ज़ा का निर्वाचन: ग़ज्य की उत्पत्ति, 
सामाजिक समझौते का सिद्धान्त, शक्ति सिद्धान्त, पितृ 
प्रधान प्िद्धान्त। एज्य के प्रकार । एज्य, अवधाणा, उद्देश्य 
एवं कार्य, सप्तांग सिद्धान्त, गज शक्ति पर नियंत्रण - 
औषदबारिक, एंवैधानिक एवं शप्यागत नियंत्रण, ग़जा के 
कर्तव्य, स्वर्ग की अवषारणा, राजा का पद, शिका एव 
योग्ततायें । 

प्राचीन भारत के प्रमुख विचारक 

मनु - जा, गज्य, ग़जनीति, कर तिद्धान्त, मृल्यौकन । 
वाल्मीकि और व्यास - रामायण और महाप्रारत । 
वाल्मीकि-नीति और गजनीति का संबंप, राजा, राजतंत्र, 
ग़जपर्म, व्यास, राजयर्म और दण्डनीति, गज्य और राजा, 
मदभारत में वर्णित गणराज्य, 

कौटित्य और उनका श्षर्षशास्त्र - दण्डनीति, एजा, 
ययार्षवादी चिन्तन: अर्पश्त की व्यापक विषय-सामग्री, 
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भाग 4 


प्राचीन भारत 


संक्षिप्त परिचयात्मक अध्ययन 

बेद भारत के प्राचीनतम ग्रन्थ हैं। वेद शब्द विद्‌ धातु से बना है जिसके चार 
अर्प विद्वानों ने बताये हैं। ये हैं - ज्ञान, सता, लाभ तथा विचारण । स्वामी दयानन्द 
सएस्वती ने बताया कि वेद वही हैं जिनके द्वाग़ अध्येता समग्र सत्य विध्याओ का ज्ञान 
अर्जित कर्ता है। दूपो शब्दे मे वेद अर्थ ही जानना, ज्ञानोपार्जन करना है ९ 


वेद कितने पुणतन हैं इस पर सब एक गत नहीं हैं । कुछ पश्चिमी विद्वान और 
तोकमान्य बाल गंगापर तिलक इनकी रचना ईसा मसीह से करीब अट्राई हजार वर्ष पूर्व 
मानते हैं । इस भाग्यता के पी ज्योतिष शात्ल है। सुप्रसतिद्ध जर्मन विद्वान मैक्समूलर 
ने इनकी रघना ईसा मसीह के करीब बारह सौ वर्ष पूर्व मानी है । उनका कथन यह है 
कि इसके पूर्व इनकी चना फिर भी हो सकती है लेकिन इसके बाद नहीं | एक बहुत 
यम प्रमाण यह है कि ईसा के 500 वर्ष पूर्व गौतम बुद्ध हुये ये जिन्होने वैदिक वाह्ममय 
की सत्ता स्वीकार की है और गौतम बुद्ध ऐतिहासिक पुरुष हैं । 

जिप्त प्रकार वेदों की रचना काल को लेकर मतभेद हैं इसी प्रकार आर्यों के मूल 
निवास को लेकर भी मत मत्तान्तर हैं। कुछ विद्वानों ने जिममें डॉ सपूर्णाननद मुख्य हैं 
ऋण्द में वर्णित भूगोल के आधार पर सप्त सिन्यु (पंजाब, सीमान्त प्रदेश आदि) को 
आर की आदि धूमि भाना है जबकि अन्य विद्वानों ने जिनमें मैक्समूलर भी हैं आर्यो 
का निवास मप्य एशिया माना है। कुछ अन्य विद्वानो ने जिनमें लोकमान्य वाल गगायर 
तिलक हैं आयों का मूतत निवाप्त उत्ती चुव या आर्कदिक क्षेत्र माना है। इस प्रसंग मे 
उनकी प्रसिद्ध पुस्तक दि आर्कटिक होप ऑफ दि वेदाज' का उल्लेख किया जा सकता 
है । एक और धी विद्वानो का वर्ग है जो मानता है कि आर्यो का मूत्त निवास यूरोप 
या । रूस और विशेष तौर पर जर्मनी और लिषुआनिया में इस लेखक कौ कई लोगो 
से बात हुई है जिन्सेने कहा कि आर्य समवत: वहीं से होते हुए इंग़न, मध्य एशिया और 
भारत की ओर गये | इसका प्रमाण यह भाषायी और अनेक रीति रियाजों की समानता 
मानते हैं । यह सर्व विदित है कि हिदसर ते रूय॑ को आय ही मानता था और जर्मनी 
के प्वहे में स्वात्तिक का घिह या । 


2 भारतीय राजनीतिक चिन्तन 


वेद : एक संक्षिप्त अध्ययन 
ऋग्वेद, यजुर्वेद, सामवेद और अयर्ववेद चार वैद हैं जो विश्व साहित्य में अपना 
प्रमुख स्थान रखते हैं। इनमें एक विषय का निरूपण न होकर भिन्न-भिन्न विषयों पर 
चर्चा है । देवो के योर में मंवबद्ध स्तुतियाँ, दान, दार्शनिक सूक्‍त, राज्य के कार्य एवं 
उस पर नियंत्रण के उपाय, कर्मकाण्ड, यज्ञ की विधियाँ, संगीत और विविध संगीत 
ल्षीयाँ, स्वास्थ्य एवं आयुर्वेद, राज धर्म, समाज व्यव्या आदि विविध विषय-सामग्री 
इनमें निहित है । कहने का अभिप्राय है कि सम्पूर्ण मानव जीवन के लौकिक एवं 
पारतौकिक, भौतिक एवं आध्यात्मिक सपर क्षेत्रों का इनमें विवेचन मिलता है। अयर्व- 
वेद मे वर्णित पृष्वी सूक्त का आज पर्यावरणवादी बडी उत्सुकता से अध्ययन करने लगे 
हैं । पृष्वी सूक्‍त संभवत; विश्व की सर्वप्रथम कृति है जिसमें प्रकृति और पृष्वी के विषय 
में एक माँ और उसके बच्चों के कुद्ठम्ब की परिकल्सना की गई है। इसमें पृष्वी को माँ 
के रूप मे प्रदर्शित किया गया है जिसके समक्ष सभी बालक बालिकाये समान हैं और 
बढ़ सबको अपनी प्राकृतिक सम्पदा से पोषित करती है। 
हम यहाँ अधवविद के पृथ्वी सूक्त से कुछ उद्धरण प्रस्तुत काते हैं! --- 
विश्वम्भग वसुधानी प्रतिष्ठा हिरष्यवक्षा जगतो निवेशनी । 
वैज्वान| बिघती भूमिगग्निभिन्द्र ऋषभा द्रविणे दपातु नो ॥ (6) 
दूसो शब्दों मे - 
सबका पोषण काने वाली भूमि अनेक रत्नो की खान है, सब वल्तुओ की आधार 
भूत, सुवर्ण आदि की खानें जिसके वश्षस्ल में हैं ऐसी सभी जंगम, जीव या पदार्षो 
को बसाने वाली विभिन्‍न प्रजातियो के मनुष्यों से भरे हुए ग़ष्ट्र या देशों को धारण करती 
हुई भूमि अग्रगामी शत्रुओं का नाश करने वाले शूववीर और ज्ञानियों के लिए तथा हमारे 
लिए धन प्रदान काने वाली हो । 
विश्व स्वं3मातर मोषधीनां धुवां भूमिं पृषियी धर्मणा 
पृताम्‌ । शिवा स्योना मनु घरेम विश्वहा ॥ (37) 
सब वनसत्ति, वृक्ष, त्तता आदि की माता विस्तीर्ण लम्बी, धौडी, त्थिर पर्म रो 
पोषित, कल्याणमयी, मुख की देने दाली इस धरती की हम सदा सेवा करें | 
उदीराणा उतासी वास्तिष्ठन्त. प्रक्रामन्त: । 
पदूमय। दक्षिणसव्याभ्यां मा ध्ययिष्महि भूक्याम्‌ ॥ (28) 
चलते फिरते, बैठे हुए, खड़े हुए दाहिने या बायें पाँव से टहतते हुए हम इस 
भूमि पर किसी को दुख न दें । 


3 ओझा इसपई दिवेश, वमुदैव कुटम्मकम्‌, अपर्वदेशैय पृष्दैसूइत पर व्याखा, भा तेदा सौद्धान, 
इर्धदरण शोध प्रभाग, महादौरुरै, इलाहाबाद । 


प्राचीन भारत | 3 


(आदि कात से मनुष्य एवं उप्तके क्रिया कलाए पर्यावणण की शुद्धता को प्रभावित 
कर ह हैं क्योंकि प्रकृति अर्थात्‌ पृथ्वी पर फैला हुआ पर्यावरण त्तपा मनुष्य परसर एक 
दूध पर आश्रित हैं । आज सर्वत्र उपभोक्तावादी विचारपाग़ के फैलने से प्रकृति का 
स्वार्यश वैयक्तिक ठग से दोहन हो रहा है, जिसके दुष्परिणाम आज मानव के अस्तित्व 
को चुनौती दे रहे हैं । ) 


यत्ते भमे विश्वनामि क्षिप्रं तदपि रोहतु । 
मांते मर्म विमृवदी मा ते दृदयर्मर्पपम ॥ (35) 


है भूमि । तुम पर हल से जोतकर हमें जो बोदें, वह जल्दी उगे और बढ़े । हे 
विशेष खोजने के योग्य भूमि । तुम्हारे मर्मस्यलों में किसी तरह की क्षति या चोद न पुुँचे 
और तुम्हारा अर्पित मन दुखित न ही । 


चाएँ येदों में से ऋगेद एवं अथर्ववेद राजनीति शात्न के अष्येताओं के तिए 
अधिक महत्वपूर्ण हैं। डों० ए. एस. अस्तेकर, डॉ० बैनी प्रसाद, डॉ० यू एन. घोषाल 
एवं डॉ० आए, एस. शर्मा का मत है कि अर्पशास्त्र के प्रणेता ऋशेद एवं अथर्वनेद को 
आधार मानकर ही आगे बढ़े हैं। 


इन दोनों गन्यो की सामग्री के आधार पर ही विष्तृत रूप से अर्पशा्र एवं अन्य 
ग्रन्दों में विवेचन किया गया है । 


ही. घट्टोपाप्याय और आए. एस, शर्मा का मत है कि इन वेदो में गणतंत्रीय संस्ाओं 
का निरूपण मिलता है । छो० काशीप्र्ताद जायसवाल का कषन है कि अयर्दवेद के श्लोकों 
में ग़जा के चुनाव का वर्णन मिलता है। बालाशाज्ी हरदास्त ने अपनी पुस्तक 'ग्तिम्पसेज 
आफ वैदिक नेशन' में यह सिद्ध करने का प्रयाप्त किया है कि वैदिक काल में ग़ज्य एक 
सुविकत्तित सेस्‍्या थी। 

'उपनिषद्‌ 

यद्धपि उ्पनिषदों का मुख्य विषय आध्यात्म है लेकिन उनका सैक्षिप्त विवेचन 
प्रार्तगिक है । इसका मुख्य कण यही है कि प्राचीन भारतीय चिन्तन मनुष्य को समग्र 
रुप से देखता है। सार्वभौम विखप्तनीय आदर्श, जो कि भारतीय संलृति की विशेषता 
है, उपनिषदों में कूट कूट कर भर है। भारतीयों के अलावा पर्चिमी विद्वान भी उपनिषदों 
के चिन्तन से घमत्कृत हुए हैं। ठपनिषदों के ऋषियों ने जीवन की शाश्वतता पर जो 
गंभीर अध्ययन किया हैं वह विश्व संस्कृति की अनुपम परोहर है। दैसे 08 उपनिषद्‌ 
माने गये हैं लेकिन उनमें ईशोपनिषत्‌, केनोपनिषत्‌, कंठोपनिपत, प्रलोपनिपतु, 
मंडेएनियत्‌, मांडूक्योपनिषतु, सैतितेयोपनिषतु, एतरेपोपनिषत्‌, छात्दोग्योपनिषतु एव 
47 हैं। लेकिन यह सर्वभान्य है कि गौतम बुद्ध तक इनकी रचना 

चुकी दी। 
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उपनिषद्‌ तर्क प्रयान ग्रन्य हैं। इनमें ज्ञान-अज्ञान, आत्ा-परमात्मा और 
बहुम-माया के परस्पर विग्ेशी तत्वो को प्रस्तुत काके तर्क के माध्यम से ऐक्य त्यापिति 
किया गया है । यह ऐक्य या समन्वय ही अद्दैत का मूल है जो भारत कौ विश्व संछृति 
को अपूल्य देन है। यही दार्शनिक जगत का स्राम्यवाद है। दूसरे शर्दों में, एक जीव 
का दूसों जीव से इतना गहन संबत्य है कि ये एक दूसो पे पृथक्‌ किये ही नहीं जा 
सकते । बह दार्शनिक विचार अनेझ्ता में एकता स्पाप्रित कर घमत्त विज्व को एक लूत 
में पिरेता है । उपनिषदों का विश्व की अनेक भाषाओं में अनुवाद हुआ है और इस प्रकार 
यह महान सन्देश विश्व के कोने कोने तक गया है । हजाएं दर्षों पूर्व भाएतीय चिन्तन 
कितनी महाइयों तक पहुँचा था इसके सबसे बड़े प्रमाण उपनिषद्‌ हैं। 

प्राचीन मारत के प्रमुख मौतिक ग्रन्य 

प्राचीन कात मै अनेक ग्रन्थों की एचना हुई है जिनकी विषय सामग्री आध्यात्मिकता 
पर आधाति है, जीवन के सत्य तक पहुँचने का उनमें प्रयात है । राजनीतिक चिस्तन 
की दृष्टि से निम्नांकित ग्रन्य विशेष तौर पर उल्लेखनीय हैं -- 


] वेद 2. उपतिषद्‌ 

3 पुएण 4 कापन्दकनीततित्तार 
$ शुकुनीतिसार 6 अर्थशास्त्र 

7 मुग्नगादास 8 नीति वाक्यामृत 


देइ और ठपनिषद्‌ का संश्षिप्त वर्णन किया जा चुका है। मनु, शुक्र और कौटित्य 
का आप चलकर कुछ विस्तार के साय वर्णन किया जापेगा। अत यद्दों पुराण, कामनदक, 
नीतिप्तार और नीति वाक्यामृत के बरे मे संक्षेप में लिखा जा रहा है । 
पुराण 

पुराण यदि पार्मिक ग्रन्थ हैं लेकिन इनमें राजनीति से सम्बन्धित अनेक उद्धरण 
मिलते हैं। यह बात सह्दी है कि पुणणों में स्ृतियों और नीतिशल्लियों के विचारों का 
सांग ही मितत्ा है लेडिन उनझी उपादेयता को नकाश नहीं जा सकता । 

पुगों में अग्निवुतण और मतय पुयणों क्र राजनीति के अप्येता के लिये ज्यादा 
सदल्ल है। राज्य की उल्रित, शज्याभिषेक, प़जा पा नैतिक प्रतिवन्ध, सत्तांग राज्य, 
मंत्रियों और समासदों झा आवए्ण, का सिद्धान्त, विदेश नीति, युद्ध, शॉतिं, ग़जनेता, 
अन्ताज्यीय संबन्ध, सुद्ठ सेवा, न्याय प्रशासन आदि विषयों पर अनैक विचार पुष्णों 
में निद्ित हैं । 
नीति धाक्यामृत 


सौमदैय दी प्रसिद्ध पुलऊ नति दाक्यामृत का मुख्य विषय राजनीतिक संस्यायें 
एवं प्रशयत है। छोमदेद भी डरटित्य की भौति एक व्यदत्यित रूप में गजनतिक विषयों 
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पर चर्चा करते हैं । वह ग़ज्य को अपने में साध्य मानते हैं और राजनीतिक अनुशासन 
पर जोर देते हैं । वह राजा को राज्य की थुरी मानते हैं और इसलिए राजा की शिक्षा पर 
बहुत बल देते हैं। वह राजा को चागें विद्याओं अर्पात्‌ अन्दीलि, भयी, वार्ता और दडनीति 
में पारगत देखना चाहते हैं । रजकोष, सेना, प्रशासन, मत्रिमडल, युद्ध, शांति, राजनय 
आदि के बोर में सवित्त्तार लिखते हैं । सोमदेव का संस्कृत पर बड़ा अधिकार है और 
उनकी शैली बहुत आकर्षक है। 


ग़जनीतिक संस्थाओं, प्रशासन राजनय के साथ साथ नीति दाक्यामृत में सामाजिक 
पहलुओं पर भी चर्चा की गयी है | यर्वपि वह अन्तर्जातीय विवादों के विछ्रद्ध है लेकिन 
निम्न जातियों के प्रति उनके मन में सम्मान है। उनकी मान्यता है कि एक शूद्र भी 
पवित्र जीवन निर्वाह कर राकता है। वह सार्वजनिक जीवन में स्वछता के पक्षपर हैं 
और छत देने और लेने वाते दोनों के प्रति ही कठोर रवैया अपनाते हैं। 


सोमदेद यह मानकर चलते हैं कि राजनीतिक विदारे का सीधा सबन्ध जीवन 
की वास्तविक समस्याओं से है एवं अर्थशास्त्र और ऱजनीति शास्त्र के प्रकाश में ही जीवन 
की समस्याओं का समाधान दूढ़ना चाहिये | यह एक महत्त्वपूर्ण बात है। सोमदेव के 
अबुप्तार सिद्धान्त को व्यवहार से पृथक्‌ नहीं किया जा सकता, क्योंकि कोई भी रिद्धान्त 
व्यवहार बिना और व्यवहार सिद्धान्त बिना अपूत है | सोमदेव का ज्यादा जोर ज्ञानार्जन 
पर है, केवल ज्ञान द्वाग् ही मनुष्य को तर्क, बुद्धि और नीर क्षीर विदेक प्राप्त होता है । 
सामान्य जीवन हो अपवा राजनीतिक जीवन में अच्छाई और बुराई, सुख और दु:ख तोगे 
हहते हैं जिन्हें समझने के लिए धर्म की आवश्यकता पड़ती है । घर्माचरण मनुष्य में उन 
गुणों का संचार करता है, जिनसे वह अच्छा नागरिक और अच्छा गृहस्य बनता है। पर्म 
उत्ते इस लोक में सफलता और अद्भुत आनन्द की प्राप्ति कराता है। सोमदेव स्वीकार 
करते हैं कि मनुष्य अपने जीवन में धर्म, अर्थ, काम और मोक्ष को प्राप्त कर सकता 
है, यर्यपि मोक्ष का राज्य से कोई सीधा संवन्ध नहीं है । 

समाज में उत्पन्न संघर्ष को सेट लेना ही राजनीति है | निष्पक्ष न्याय, स्वच्छ, 
शासन, समुचित दण्ड, उत्तेत्तर बढ़ती ग़ज्य सम्पदा, निर्बल और गीीब फो संरक्षण आदि 
प्न्‍्य के स्पाई कार्य हैं । सोमदेव यह भी कहते हैं कि राज्य के हित में मंत्रियों से समुचित 
म॑त्रणा करने के उपरान्त ग़जा कुछ भौ कर सकता है। सार यह है कि सतोमदेव ने जिस 
ग्रज्य की कलसना की है वह अनिवार्यत: एक लोक कत्याणकाी गज्य है। वह एजा 
को निरैकुश नहीं मानते । वह एक संवैधानिक गजा की भांति है, भ कि एक तानाशाह 
की भांति । गजा के पमर्त हेतु मंतिमण्डल का होना अपरिहार्य है और अधिकांश मामी 





4. दैवि बक्दामृत पृ 284, $ दी ऊपर मेड़ता : दहन पुस्तक ८&ए टहुपुत । 
2. दी. अ. मेहता : दही पुस्तक, पृ 39 
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मे उसके लिए राय मानना जी है !! मजिमष्डल के सदस्यों एवं अन्य अधिकारियों का 
चयन योग्यता के आधार पर किया जाना चाहिये । सोमंदेव का एक श्रेष्ठ ग़जा के शाप्तन 
पर बहुत ही जोर है। वह हो यहाँ तक कह देते हैं कि एक मूर्ख ग़जा के रज्य से तो 
बिना ग़जा का समान होना ज्यादा श्रेयस्कर है । एक दुष्ट राजा के शासन से बडी कोई 
अन्य विपदा नहीं हो सकती ।2 


सोमदेव कोई मौलिक विचारक नहीं थे। उन्होंने जो लिखा यह करीब करीब सभी 
कौटित्य के अर्यशाल्र में मिल जाता है। वह एक जैन साधु ये और राजनीतिक समस्याओं 
पर व्यवत्यित विचार काना उनकी प्रकृति मे भी न या। 


कामन्दक नीतिसार 


कामन्दक स्वयं स्वीकार करते हैं कि वह कौटिल्य के अर्थशास्त्र का ही सार इस 
पुस्तक मे प्रस्तुत कर रहे हैं । कहीं कहीं उनके स्वयं के विचार भी मिलते हैं। कामन्दक 
ग़जा और प्रजा के दितों मे कहीं विशेष नहीं देखते, वह ग़जा और प्रजा दोनों को ही 
मैतिक नियमों में आवद्ध काते हैं। उच्होने इस पुस्तक मे अनेक उदाहरणो के आधा 
पर छिद्ध करने का प्रयास्त किया कि नीतिविहीन भ्रष्ट ग़जाओ का किस प्रकार पतन हो 
गया। कामन्दक भी राजतंत्रवादी हैं और चूकि राज्य के मूल में राजा को मानते हैं इसलिये 
गम्य के कल्याण और विकास हेतु ग़जा की शिक्षा पा बहुत जोर देते हैं। राजा के कार्यों 
का भी इसमें दिशद वर्णन किया गया है । सप्ताय राज्य के बोरे में भी इसमें वर्णन है । 
अन्तर्रज्यीय संबन्धों का भी इसमे उल्लेख है और न्याय व्यवस्था एवं सेना की भी इसमें 
चर्या है। कुल मिलाकर पुस्तक में ऐसी कोई विशेष बात नहीं है जो कि कौटिल्य के 
अर्पगात्न में सवित्तार से उपलब्ध न हो । ऐसा लगता है कि पुस्तक की रचना काल 
में राणा, प्रशासन, मंत्री पर ही सादर ध्यान केन्द्रित होने लगा है और इसकी छाया इस 
पुस्तक पर है | यह सष्ट है कि कामन्दक के समय गणत॑त्रीय अपवा अभिननतंत्रीय 
व्यकत्पा नहीं थी । 
ग़जनीतिक चिन्तन के ज्लोत 
प्राचीन भारतीय गजनीतिक चिन्तन के निम्मांकित झोत हैं :- 

. वैदिक साहित्य 

2 ग़मायण 

3 महाभात 

4 पर्मसूत्र 





3 नैती दक्दमृत पृ 5 33 
2 नैति दक्पमृत, पृ 30, 58, 59 
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5 पाणिनि 
5 कौटिल्य का अर्थशास्त्र 
7 नीतिशास्र 
8 पर्मशात्त 
9 जैन और दौद्ध स्रोत 
]0 शिलालेख 
33 विदेशियों द्वार लिखा वर्णन 
१2 दक्षिण भारतीय और विशेष तौर पर तमिल ज्नोत 
8 मौर्य एव गुप्त कातीन साहित्य 
अन्य प्रन्ध 
उपर्युक्त मौलिक ग्रन्यों एवं ख्लोतों के अतिरिक्त कुछ अन्य शोष पर आधारित 
उच्च छह के ग्रन्थ हैं जिनके रययिता अधिकांश भारतीय लेखक हैं। इनमें कतिपय प्रमुख 
पुक्तको और उनके छेखकों के नाम यहाँ प्रस्युत किये जा ऐडे हैं :- 
बेनीप्रसाद --- 
स्टेट इन एन्सियन्ट इण्डिया (दी इण्डियन प्रेस लि इलाहाबाद) एवं स्योगी ऑफ 
गवर्नमेद इन एनियन्ट इण्डिया (सेन््रल बुक डिपो, इलाहाबाद) 
शत, सी. राप चौपरी -- 
पोलिटिकल हिद्धी ऑफ एन्सियन्ट इण्डिया (युनिर्यर्तिती ऑफ कलकत्ता) 
आए, सी, मजूमदए -- 
एन्सिकन्ट प्डडया (मोतीलाल बनारती दास, देहली) एवं कारपोरे लाइफ इन 
एन्सियन्ट इण्डिया (फामा के. एल. मुखोपाष्याय एण्ड कम्पदी, कलकत्ता) 
एं. एस, अत्तेक -- 
स्टेट एप्ड गवर्नमेद इन एन्सियन्ड दृण्डिया (मोतीलाल बारी दास, पटना) 
डी. आए, भंडाकर --- 
एन्स्रियन्ट हिद्धी ऑफ इण्डिया (मारतीय पब्लिशिंग झठस, दिल्ली) एवं सम 
एसपेफ्ट्स ऑफ एन्सियन्ट हिन्दू, पोलिटी (इनात्त हिन्दू युनिरवर्सिटी) 
बी. आर. आए. दीप्षिता --- 
हिन्दू एडमिनिद्ेटिव इन्स्यीट्रयूशनन्स (प्राप्त युनिवर्सिती) एवं दी मोडर्न पोतिटी 
(मद्गास युनिर्सिटी) 
मी, के, सरकार --- 


दि प्रेलिटिकत इन्टटीट्यूइन्स एवं ध्योगिज ऑफ हिन्दूज (वरलाना येन मार्केट 
एण्ड पोर्र्स, लिपजिंग. 
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बी. ए. सेलटोर “८ 

एस्सियन्ट इण्डियन पोलिटिकल थॉट एण्ड इनटीट्यूशन्स (एशिया पब्लिशिग 
हाउस, मुम्बई) 
आए, एस. शर्मा -- 

एप्तपेक्ट्स ऑफ पोलिटिकल आइडियाज एण्ड इन्टटीट्यून्स इन एन्सियन्ट 
इण्डिया (मोतीलाल बनारसी दात्त, पटना) 
एच. एन. प्िद्का “८ 

डवलपमेंट ऑफ इण्डियन पोलिटी (एशिया पब्तिश्चिग हाउस, मुम्बई) एवं 
सोकन्टी इन एन्सियन्ट इण्डियन ऐ्रेलियी (लुजक एण्ड कम्पनी, लन्दन) 
फाशीप्रसाद जायसवात्न --- 

हिन्दू पोलिये (वटावर्य एण्ड कम्पनी, कलकत्ता) 
शाया कुमुद मुकर्जी -- 

चन्द्र गुप्त मौर्य एण्ड हिज टाइम्स (मोत्तीलाल बनारसी दास, दिल्ली) एवं लोकल 
गवर्नमेंट इन एन्सियन्ट इृष्डिया (मोत्तीलाल बनारसी दास, दिल्ली) 
यू. एन. घोप्ाल -- 

हिर्द्री ऑफ इण्डियन पोलिटिकल आइडियाज (आक्सफोर्ड युनिवर्तिटी प्रेस, मुम्बई) 
श्री अरविन्द --- 

स््रिट एण्ड फार्म ऑफ एण्डियन पोलिटी (आर्य पब्लिशिंग हाउस, कलकता) 
विश्वनापप्रश्नाद वर्मा -- 

स्टहीज इन हिन्दू पोलिटिकल घॉंट एण्ड इट्स मेशफिजिकल फाउन्डेशन (मोती 
छात्र बनाउसीदास, वेहली) एवं वैदिक गजनीतिशात्त्र (विहार हिन्दी ग्न्प अकादमी, पटना) 

प्राचीन पारत ने विदेशी लेखकों को भी अपनी ओर आकर्षित किया है उन्होंने 
अनेक रचनायें पस्तुत की हैं। इनमें कुछ प्रमुख रवनायें निम्नलिखित हैं :- 
ए. एल. बेशम -- 

दि बंढर देट बाज इण्डिया (ओरियन्ट लांगमेन्स, मुम्बई) एवं एसप्ेक्ट्स ऑफ 
एप्तियन्ट एप्डियन कल्थर (एशिया पब्लिशिंग हाउस, मुम्बई) 
डी. एम. ब्राउन -- 

(संपादित) दि व्हाइट अम्द्रेला - दि इण्डियन पोलिटिकल धॉट फ्राम मनु टू गयी 
(जय पब्लिकेशन्त, सुम्दई) 
ए. वी. कौप -- 

दिल्ली ऑफ संस्कृत लिटोचर (मोदीलात बनारस्तीदाप्त, देहली) 
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इब्त्यू सदेन -- 

स्टटीज इन एन्सियन्ट इण्डियन योंट (इण्डियन स्टडीज, कलकत्ता) 
वी. ए. स्मिथ -- 

अशोक (क्लेग्डन प्रेत्त आक्सफोर्ड) एवं अरली हिल्द्री ऑफ इण्डिया क्लेग्डन 
प्रे्ठ, आक्रफोडी 
जे. स्पेलमैन -- 

पोलिटिकत ब्योरी ऑफ एसियन्ट इण्डिया (क्लेसन्डन प्रेस आक्सफोर्ड ) 
बानगाई तलेविन -- 

स्टहीज इन एन्सियन्ट इण्डिया एण्ड सेन्द्रल एशिया (स्रोवियत इन्डेलोजिकल 
स्टड्ीज न॑. 7 (ईण्डियन स्टडीज पास्ट एण्ड प्रजेन्ट, कलकता) 
इ, इब्ल्यू होपकिन्स --- 

दि सोशल एण्ड मिलिद्री पोजिशन ऑफ दि रूलिए कास्ट इन एन्सियन्ट इण्डिया 
(भारत भारती ओरियन्टल पब्लिशर्त, वाराणसी) 


छत0 


[2] 
प्राचीन भारत 


राज्य, राजा एवं राजधर्म 


श्ज्य की उत्पत्ति : कतिपय सिद्धान्त 

राज्य पुरातनतम सस्या नहीं है। इसकी उत्पत्ति को लेकर अनेक सिद्धांत प्रतिपादित 
किये गये, जिनका हम उल्लेख करेगे। लेकिन यह सत्य है कि सामाजिक विकास की 
एक ऐसी अवस्था के मोड पर जब कृषि होने लगी और सम्पत्ति का भाव उदित हुआ 
राज्य की आवश्यकता महसूस हुई । शाति पर्व मे वर्णन आता है कि प्रागम्म में वर्तमान 
अर्थ मे राज्य नही या, केवल प्रकृति का ग़ज्य पा | कौटित्य ने भी बताया है कि अनेक 
स्थानों पर ग़जा का पद ही नहीं या, उस्ते वैाज्य कहा जाता या जिसमे "मे और तेरा” 
जैसा भाव ही उपस्थित नहीं था। अनेक प्राचीन ग्रन्यो एवं मानव शास्त्रीय अध्ययनों में 
एक स्वर्णिम युग का उल्लेख है जिप्तमे व्यक्ति अपने मानवीय गुणो के कारण आपत्त मे 
प्रेम और शातिमय जीवन निर्दाह करते थे और बिना कित्ती दबाव या निय॑त्रण के प्रकृति 
के नियमों की अनुपालना काते थे । 
राज्य की उत्पत्ति में सम्पत्ति एवं वर्ण का महत्त्व 

महावस्तु एवं अन्य पौग्णिक साहित्य में उल्लेख है कि प्रकृति के रज्य मे ध्याप्त 
समरस एवं सुखी जीवन की सम्राप्ति के मूत्र मे कृषि की कला का विकास है जिप्तके 
द्वाता मनुष्य उपभोग से ज्यादा उत्पादन करने लगे । ऐसी स्थिति मे लोग धर बनाने लगे 
और उपज के इकट्ठा करने लगे और खेतो की सीमा बांधकर अपना उन पर स्वामित्व 
करने लगे । अन्य लोग जिनके पाप्त उपज की मात्रा कम या नहीं थी ये छीना झपटी 
करने लगे, जिसके फलस्वरूप एक ऐसी सत्ता की तलाश की जाने लगी जो सम्पत्ति और 
खेतों की इशा कर सके । मदाव्तु के अनुसार इस प्रकार महाजत्तीय या येतो के रक्षक 
के पद की सृष्टि हुई ।! 

दैवी शिद्धान्त 
पौगणिक साहित्य में ग़ण्य की उतत्ति मे वर्षों के महत्व को दर्शाया गया है । 





3 एस विजय एपडन एवं झर झपदम परोतिटिकल दॉट, दो ए दी शर्म! एवं मपुमूदतो ही (सा्यादित) 
सतिंग इसिपर्ग, न्यू देहरी, पृ ॥ 
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जीवन निर्वाह हेतु सम्राज चार वर्णो में विभक्त हो गया और वायुपुराण का कपन है कि 
ये घाए वर्ण आपस्त में लड़ने लगे जिसके परिणामत्वकप ब्रह्म ने दण्डधारी जा का निर्माण 
किया जिप्तका कार्य दुष्टें का दमन करना या । इसी ग्रन्थ के अनुसार मनु ऐसा प्रथम 
राजा था । इसके साथ ही नैतिक संहिता का भी निर्माण किया गया । पृथु भी इसी प्रकार 
का एक राजा या जिसने ऋषियों एव जनता को यह आख़ासन दिया कि वह स्वय मे 
निहित दण्ड शक्ति से स्वधर्म और वर्णाश्रम धर्म की एक्षा कोगा । यहाँ बह्या के उल्लेख 
के कारण राज्य की उत्पत्ति का दैवी सिद्धान्त कद्य जाने लगा । स्वय बच्मा ने अगृजक 
स्थिति से समाज को उबारने की दृष्टि से अपने भानत्त पुत्र विरजत्त की सृष्टि का उत्ते 
ग़जा के रुप में नियुक्त किया और राज्य के संचालन हेतु एक विस्तृत विधान बनाया । 
राजा की सता के पीछे देविक शक्ति है क्योंकि ईश्वर ने उसे ग़जा स्थापित किया है। 
जनता ने भी उसके अनुशासन में एहना स्वीकार किया । प्राचीन भाएत में अधिकता 
संप्याओ की उत्पत्ति दैवी ही मानी जाती रही है और इसलिये ग़जा की उत्पत्ति का दैविक 
आपार मानना भी आश्चर्यजनक नहीं है। ऋग्वेद का त्रसदत्यु और अथर्ववेद का परीक्षित 
मात्र रजनीतिक सत्ता से ही सन्तुष्ट ने होकर देवत्व का भी दावा करते हैं ॥! 


जे, स्पेलमैन का मत है कि प्राचीन भारत मे राजा अलौकिक शक्तियों का पाएक 
माना जाता था। यू. एन. पोषाल का भी कहना है कि प्राचीन भारत मे एजतंत्र को दैविक 
संस्था के रूप मे री देखा जाता था। प्रो. अनंत सदाशिय अल्तेकर का भी मत है कि 
प्राचीन भारत में अधिकता सस्याओं की उत्ति दैदी ही मानी जाती थी और राज्य की 
उत्पत्ति भी इसी प्रकार समझी जाती पी । 


निश्वय ही स्पेलमैन के मस्तिष्क पर मनु एवं अन्य कुछ विचारों द्वारा गजा के 
बोर में बताये हुए गुणों का प्रभाव दृष्टिगोचर होता है । मनु ने उदादरणार्थ कहा है कि 
अपनी विशिष्ठ शक्तियों के कारण ही ग़ज़ा इस लोक पर शासन करता है | भनुस्यृत्ति 
में ग़जा के गुणो को देवत्व से जोड़ा गया है। यहाँ मनुस्मृति से ही एक उदाहरण प्रस्तुत 
किया जा रह है । 'ऐसा एजा इन्द्र के समान ऐश्वर्यशाली, पवन के सह्श सबको सर्श 
करने और हृदव की बात जानने वाला, यम के समान पक्षपात रहित न्यायाधीश, सूर्य 
के समान न्याय, धर्म तथा विद्या का प्रकाश करने वाला, औन के समान दुष्टों को भर्म 
फरने याता, यत्ण के समान दुष्ये को अनेझ प्रकार से बांयने वाला, चन्द्र के समान 
प्रेष्ड पुछ्षों को आनन्दित काने बाला तथा कुबेर के सप्ान कोपों को भाने वाला होता 
है।" इसग्न आर्य यह हुआ कि मनु के अनुप्तार एजा भी एक विशिष्ठ देवता है जिसमें 


] एशे दिएजनौरस्व दो देदोफत्या अति वैश्ानरस्व सुष्तिमा मुनोता परेसित; शो, दिख्नाथ प्रसाद दर्मा 
प्रए देश एजनेति *एद [बिहर हिन्दी इस्य अकादमी, पटना) में रशुत पर 47. 
2. एएस अलेर एदीन भततीय शप्तन पद्मति (झर्ती भष्थार, प्रदाग), पृ 4, 
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एक नहीं आठ देवताओ के तत्त्व निहित हैं । मनु एक अन्य जगह ग्रजा की अवज्ञा की 
अनुमति नहीं देते क्योंकि उसकी इच्छा ईखवरीय इच्छा से प्रेरित है । सष्ट है कि मनु 
ग़ज्य की दैविक उत्पत्ति के प्रबल समर्थक हैं । 


प्रो विश्वनाथ प्रसाद वर्मा का तर्क यह है कि यह दैविक तिद्वान्त इस अर्थ मे 
नहीं है कि ग़ज्य या राजा की उत्पत्ति स्वय ईश्वर ने की है। इसे दैविक घतिद्धान्त इसलिये 
कहा जाने लगा कि ईश्वर और राजा के कार्यों में समानता है और इप्तलिये राजा के पद 
को वैधता मिल गयी । लेकिन इसका मतलब यह नहीं है कि गजा ईश्वर का प्रतिनिधि 
है। कुल मिलाकर यही माना गया कि केवल अच्छा ए़जा ही ईश्वा का अँश है और गजा 
वंशानुगत अधिकार की वजह से नहीं बल्कि पूर्व जन्म में अर्जित अपने पुण्यों के कारण 
शाप्तन कहा है। जनता का कर्तव्य केवल गुणी राजा की आज्ञा पालन काने से है जो 
कि धर्म की रक्ता करता है न कि ऐसे शासक की आज्ञा माने जो कि एक आततायी 
हो 


के एम पणिक्कर (ओरीजिन एण्ड इवोत्यूशथन ऑफ किंगशिप्र इन एसियन्ट 
इण्डिया) एवं बी के सरकार इस निष्कर्ष पर पहुँचते हैं कि गजा व्यक्ति के रुप में दैविक 
नहीं था बल्कि उसके द्वाग़ सम्पादित किये जाने वाले कार्यों की प्रकृति दैविक थी । कुल 
मिलाकर यही कहा जा सकता है कि पश्चिम की प्रांति राज्य की उत्पत्ति दैविक का सिद्धान्त 
बढ़ीं था। दिन्दू विचारक एक आततायी राजा की अवज्ञा को उचित ठदाते हैं और यहाँ 
तक कहते हैं कि ऐसा राजा त्याज्य है । एक विदेशी विद्वान सी. ट्रैकमैयर अपनी पुस्तक 
"किंगशिप एण्ड कम्युनिटी इन आली इण्डिया मे प्रतिपादित करते हैं कि हिन्दू गजनीतिक 
चिन्तन में सामाजिक समझौते एवं दैविक अपिकार के ततिद्वान्त एक एस्‍्यमय ढंग से 
जुड़ जाते हैं । इनका कथन है कि हिन्दू जा को वे उन्मुक्तियाँ उपलब्ध नहीं पी जिनका 
कि पश्चिमी राजा दावा करता था । ड्रेकमेयर के अनुसार ब्राह्मण, जो कि धर्म का प्रतिनिधित्व 
करते ये मध्ययुगीन यूगेपीय चर्च की भाँति पद सोपान नियमो के अनुसार संगठित 
नहीं ये। यह घ्यान देने योग्य बात है कि प्राचीन भारत मे राजा के पद में ईश्व्रेम गुणों 
के समावेश की कामना की गयी है ताकि वढ़ सदगुणी बनकर न्याय को | 


राजा का निर्वाचन : राज्य की उत्पत्ति 


ही अए भंडारकर, ए के. कुमारस्दामी (स्विचुएल अपोरिटी एण्ड टेस्पोएल पावर 
इन दि हिन्दू ध्योरी ऑफ गवर्नमेंट),सी. ड्रेकमेयर एवं कुछ अन्य विद्वानों का मत है कि 
वैदिक काल में गण का निर्वाचन होता या । प्रोफेसर अल्तेकर का मत है कि 'प्राचीन 
भारत में राजा निर्वाचित होता था या नहीं इस पर बहुत मतभेद हैं | वैदिक कांत के 
पूर्व भाग में अवश्य निर्वाचन के कुछ उल्लेख मिलते हैं । यों ऋग्वेद में एक स्थत पर 
विश्ञों द्वाग्ग राजा के निर्वाचन का उत्तेख है। अचर्ववेद में भी एक स्वत पर विश्ों द्वारा 
रण के वाण की कामना की गयी है पर सम्मवत, साधारण जनता निर्वाचन में सम्मिलित 


प्राचीन भा | 33 


नहीं होती थी। शतपथ ब्राह्मण में एक उल्लेख में कहा गया है कि अन्य राजागण मानें 
वही गाज होता है दूसा नहीं । राज्याभिषेक के एक मत्र मे याचना की गयी है कि अभिषिकत 
ग़णा अपने श्रेणी के व्यक्तियों मे प्रतिष्छित हो । अत. अधिक सम्भव है कि जनता के 
नेता, कुलपति और विशपति ही राजा का वरण करते एहे हों और साधारण जनता अधिक 
से अधिक प्राचीन गेम की क्यूरिया (जनलाथारण) की भांति उनके निर्णय पर सहमति 
देती रही हो । 


चैदिक काल में राजा के बे में पर्याप्त साहित्य उपलब्ध है । राज्य की हलत्ति 
के बोए में कोई विशेष सिद्धान्त दृष्टिगोचर नहीं होता लेकिन चूँकि राजा के निर्वाचन का 
उल्लेख है इसलिये एक प्रकार सें समझौता सिद्धान्त का उल्लेख किया जा सकता है। 
ऋतेद में वर्णित है कि जनता अपनी रक्षा हेतु दिव्य गुणों वाले व्यक्ति का चयन काती 
है (! (उसे शासन करने के लिए स्वेछा से आमंत्रित करती है) अथर्ववेद में भी ऐस्ता 
वर्णन आया है कि सम्राट को ग्द्मणों ने चुना है अत्त: उस्ते आहान किया गया है कि 
वह राष्ट्र के कल्याण में संतमन हो ।< ऋग्वेद में ऐसा वर्णन आता है कि जितमे प्रजा 
गाजां को कहती है कि हे एजन हमने तुम्हें प्रजाओं में से चुताया है, शासन करने के 
लिए एज्यघक्र के भीतर रहो, पुव और अविचलित होकर सिंहासन पर बैठो, साए प्रजायें 
तुफ्ें चाहें और कभी राज्य तुम से अतग भ हो ॥5 
, . यैजु्वेद में वर्णित है कि राजा प्रजा से सत्ता मौंग रहा है। 'अर्थेत रब गष्ठ दा 
रष्ध में दत्त स्वाहा 
है प्रजाओं तुम अर्य (ऐश्वर्य) को लक्ष्य में एक! चतने वाली, व्यवधा काने 
वाती हो, तुम राष्ट्र देने वाली हो, मुत्ते राष्ट्र दो, मैं विधिपूर्वक चाणी से माँग रहा हैं ।" 
अपवर्देद के सातवें कांड के 2वें सूक्‍त में एजा समा और समिति ते अपनी 
रक्षा की याचना कए एव है। 
सभा च मा समितिश्वावर्ता, 
प्रजापतेदुदितकी सविदाने । 


१ जि विष्ञातोवोे दैद, भर्तात्त ऊृतये 
अग्रि ऐमिंटरंटामरे १ (ऋणेद, 8, ५१, ७) 
2. त्वामद्रे वृगते बाद्मणा परम 
फिवों अछे पतवामे भदान: (अदर्वविए, 2, 6. 3) 
3 आत्वाध्मईमन्तर भू एक्त्तिपष्य दिचां घतता, विशस्त्दा सर्दावाज पन्तु शात्व्रष्टमपे पशातों। (ऋष्वेद 
30, प्र 
आदर्य दिपग्त बेइदादलति दा देखें के रजनीजितक सिद्धान्त, कैनाश एकाशन में उदपुत पृ 803. 
4. यजुर्देद 03 आदर्प, व्रिदगत वेइदचरूदि दवा उच्युत दही पुस्तक पृ 587. 
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येना सग ऋ्छा उपमास शिक्षा च्याऱ 
वदानि पितर सगतेषु ।| 


सभा और प्तमिति मेग्री रक्षा करे | ये सभा और समिति मुझ प्रजापति की ग़जा 
की दुहिता है। राज्य सबन्धी बातो को पूरा करने वाली है। मैं इनके गिसे भी सभासद 
पं मितूँ उसके किसी भी विषय मे मैं विचार जानना चाहूँ तो वह मुझे उचित बात की 
शिप्ता दे । उप्त विषय में ज्ञान और अनुभव के आपार पर सत्य और हित की बात ही 
बताये । है प्रजा के और मेरे पितृस्थानीय सदस्यों इन प्तमा और समिति के अधिवेशनों 
में ऐेचक भाषण मैं कंगा । 


अयर्ववेद मे उल्लेख है कि प्रजा ग़जा से यह अपेक्षा करती है कि बह उनके 
कल्याण के लिए कार्य को । 


आरभख्र जात वेदोस्माकार्याय जन्निषे 2 


एष्ट्र में धन व ज्ञान को बद्नने वाले हे सम्राट तू हमारे कल्याण के लिए उत्पन्न 
हुआ है, तू पराक्रम के कार्य का । 

ऋण्वेद मे वर्णन आता है जिसमे स्पष्ट है कि प्रजा ग़जा को चुनती है। विशे 
न शणान॑ वृषान॑ ।7 

सम्बन्धित साहित्य के अध्ययन से यह भी ज्ञात होता है फि राजा के औपचारिक 
निर्वाचन की प्रधा धीरे धीरे समाष्ा होती घली गयी। कई स्थानों पर यह उल्लेख मिलता 
है कि शा के निर्वाचन को लेकर कुलपतियो और विशपतियों मे गुटबन्दी के काएण कभी 
कभी एजा की पद तक छोड़ना पडा है। अत अनुकूल अवसर पाकर राजाओं ने ख़ब 


को सूदृढ़ करने का प्रयात्त किया जिम्तके परिणामस्वरूप निर्वाचन पद्धति का लोप ही 
गया | 


सामानिक समझौते फा सिद्धान्त 
प्राचीन ग्रन्धों मे मत्य न्याय का वर्णन आता है। मत्य न्याय के मुख्य लधण 
हैं --- मानव का निहायत स्वार्ी होना, लुटेगें एवं आतताइयो के अत्यावार एवं नृशंत्त 
कार्य, शक्तिशाली व्यक्तियों द्वारा निर्बल लोगो का दमन एवं पारिवारिफ जीवन का 
अप्राव ॥ 


ऋत्द में भी मानव स्वपाव के कूर एवं स्वार्थ होने का उल्तेख अवश्य मिलता 
है यद्यपि मल्य न्याय का उसमें बोई सीया उल्लेख नहीं है। 





3 ण्यपार्ष उिपश्य वेइडाचहति छत ठद्घूत दही पुप्तक, पृ 206-7. 
2. अद्दिद ] 7 6 आचार्य गिवइत वेदशबस्पी, दही पुस्तक पृ 355 
3 अष्पैद 30 724, 8 
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डी आए भडारकर ने शज्य की उत्पति मे सामाजिक समझौते के सिद्धान्त को 
महत्वपूर्ण मानते हुए हव्स, लोक और एसो के तिद्धान्तो से तुलना करते हुए हिन्दू चिन्तन 
के गेप्त वैचारिक आधार को सामज्ाने का प्रयास किया है लेकिन वह स्वय मानते है कि 
पश्चिमी सिद्धान्त से इसका तादात्य नहीं बैठता । यू एन. घोषाल इतना भी मानने को 
तैयार नहीं है। भड्रकर के कथन के पीछे तर्क यह है कि धर्मसूत्र मे यह वर्णित है कि 
ग़जा का कार्य जनता की रक्षा करना है और इसके बदले पैदावार का /6 भाग उसे 
वेतन के रूप मे प्राप्त होगा । पी एन. बनर्जी (पब्लिक एडमिनिस्रेशन इन एन्सियन्ट 
कृषडण) ते इसका अर्थ यह निकाल है कि यह एज और प्रज॒ के बीच सध्य समझौता 
है। भडारकर इस बात से यह निष्कर्ष निकालते हैं कि यह एक तरफा समन्नौता नहीं 
है क्योंकि निर्यावित्र एजा अपने कर्तव्य पालन करने का व छेता है और जनता उसकी 
एवज में अपनी कृषि का एक भाग देती है। 


महाभारत में भी ऐसा वर्णन आता है कि स्पिति से उबरने हेतु छोग कुछ नियमी 
के पालन करने का सकल लेते है और गजा की आज्ञा मानना स्वीकार करते हैं। लेकिन 
जा किसी प्रका! का कोई वचन नहीं देता । इसका अर्थ यह भी लगाया जा सकता 
है कि लोगों के कोई प्राकृतिक अधिकार नहीं थे । लेकिन यू एन घोषाल इस मत्त के 
हैं कि प्राचीन साहित्य में ऐसे बहुत गे दृष्दान्त मिलते हैं जिनसे यह व्या्या की जा सकती 
है कि निर्वाचन ते ही शजतत के पद का जन हुआ है। आए. पी. काले (कौटित्याज 
अर्थशास्त्र, ए क्रिटिकल स्टडी) ने मध्यम मार्ग चुना है। उनका कथन है कि यद्यपि प्राचीन 
गाएत में राज्य की उत्पत्ति का शामाजिक सविदा रिद्धान्त के रूप में विकसित नहीं हे 
पाया था लेकिन फ़िर भी जैत्ता कि अर्पशास्त मे उपलब्ध है एजतत्र की स्थापना के पीछे 
सामाजिक समझौते की भावना अवश्य है । 

शक्ति सिद्धान्त 

हिन्दू विद्याको ने दण्ड के बारे में बहुत लिखा है । राजनीति को दण्डनीति भी 
कहा गया है। यृदरप्नत्ति दण्डनीति के गहत्व को रवीकार करते हैं | शुक्र तो यहाँ तक 
कहते हैं कि सम्त ज्ञान दण्डीति में ही निदित है ! महाभारत में दण्डमीति की प्रकृति 
का विशद विवेधन है। मनु ने दण्ड के महत््व को स्पष्ट करते हुए बताया है कि यदि 
गजा दण्ड का प्रयोग नहीं करे तो बतदान आदमी कमजोर पर दमन कोगा मनु दुष्ट 
को हो वाल्तविफ सजा, वास्तविक नेता और वात्तविक साक्षक बताते हैं । यह ईश्वर 
त्त्व हे ओर अग्रसा कदम है | दण्ड की अवधाणा पर यथा स्थान विस्तार से लिखा जा 
ख्ाहै। 


दण्ड का दस अर्प शवित है जिसका राज्य मे महत्वपूर्ण स्पान है। ने सेसमैन 
व मत है फि तज्य को उत्पति के सैदान्तिक आपार के रुप मे शक्ति सिद्धान्त जत्पना 
महत्वपूर्ण है । के. बी कृष्णा (पयोदेज ऑफ किंगशिप इन एन्सियेन्ट इण्डिया) का कापय 
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है कि हिन्दू विचाएक दण्ड को ही राजनीतिक समाज का आधार मानते थे ! राज्य, न्याय 
और समाज के विकास में यह मूल सिद्धान्त रहा हैं । 


सार रुप मे यही कहा जा सकता है कि प्ज्य की उति में शक्ति सिद्धान्त अत्यन्त 
महत्त्वपूर्ण है। यह तार्किक भी नजर आता है । शक्तिशाली व्यक्ति, परिवार या कुनबे 
ने अपनी शक्ति के आधार पर एक गू-भाग पर अपना आधिपत््य स्याप्रित्ष कर लिया 
और वहाँ रहने वालो की अधीनता स्वीकार करने के लिए विवश कर दिया । उसने उनसे 
किसी रूप में कर वसूल करना प्रारम्भ कर दिया और उन्होंने यह आशा रखी कि वह 
इसके बदले उन्हे सरक्षण प्रदान कोगा । यह विशुद्ध शक्ति सिद्धान्त है, इसमे इकरार 
नहीं है । 


पितृ प्रधान सिद्धान्त 
यद्यपि ग़ज्य की उत्पत्ति के पितृ प्रधान सिद्धान्त के बारे में ज्यादा सामग्री नहीं 
मिलती है, लेकिन यह विचार भी तर्कसंगत लगता है कि आर्य जातियों में पितृ प्रधान 
सम्मिलित कुट्ठम्ब पद्धद्षि के बीज से ही ग़ज्य रूपी संत्या का अकुएण हुआ हो । 


प्रोफेसर ए एस अत्लेकर ने इसके बे में कुछ विस्तार से लिखा है। उनका 
कथन है कि तुलनात्मक भाषा विज्ञान से इस बात के प्रमाण मिलते हैं कि आर्य सम्मिलित 
कुटम्यों में ही रहते ये । समत्त आर्य जातियों मे परिवार के भुर्ग्या के अधिकार जाय, 
राजा के ही समान थे । बहुत सारे कुट्धम्ब प्राय आसपास और एक साथ ही रहा करते 
पे। ऋणेद से मालुत्त होता है कि तत्कातीन आर्यो का प्तमाज कुट्धम्बों, जन्मनों, विशे 
और जनों में बैंटा हुआ था। जन्मन्‌ स्वत एक ग्राम ह्षेत्ा था जिसमें एक ही पूर्वज 
के वशज खहते ये । ग्रामों के समूह को विश और उसके मुखिया को विशपति कहते 
पे । अनेक विश मिलकर जन का निर्माण करते थे और इसके मुखिया को जनपत्ि या 
राजा कहा जाता या। यह एक दिलचस्प बात है कि प्राचीन गेम और वैदिक समाज व्यवत्या 
में घड़ी समानता थी। प्रोफेसर अस्तेकर के अनुसार स्पष्ट है कि अन्य आर्य जातियों 
की भाँति भारत मे भी प्रागैतिहसिक काल मे संयुक्त कुद्ुंब से ही शासन सत्या का विकास 
हुआ | कुठम्ब के गृहपति का आदर और मान स्वाभाविक या। ग्राम के मुखिया और 
जेनपति भी इसी परंपगगत सम्मान के पाज हुए और कालांत में ये ही सरदारों और ग़जाओं 
के पद पा प्रतिष्ठित हुए । राज्यों के विस्तार के साथ राजा के अधिकाओो क्रा भी विस्ता 
दाता रहा ॥0 
गज्य के प्रका 


राज्य के प्रकायें को लेकर यिद्वानों मे भी मतभेद है। यदपि अधिकांश विद्वान 
शी मत के हैं कि प्रादीन भारत मे नृपत॑य ही प्रचलित था तयापि अव्रेय दाह्मण एवं 
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अन्य ज्ञोतो के आधार पर राज्य के छ प्रकार माने गये हैं, ये है- राज्य, स्वएज्य, भौज्य, 
दैगज्य, पहाग़ज्य और साम्राज्य | इसके अलावा कुछ और भी एज्यों का वर्णन मिलता 
है। उदाहरणार्य आवाएंग सूत्र के अनुप्तार सापु साध्ियों को अगज्य, गणाज्य, युवराज्य, 
झैशज्य, वैग॒ज्य और विहद्राज्य में प्रदेश नहीं करना चाहिये । इन सब राज्यों के बरे 
मे विल्लृत वर्णन उपतय नहीं है। काशीप्रसाद जायसवाल का मत है कि भौज्य स्वाज्य 
और वैशाज्प राज्यों की प्रकृति जनतातिक थी । स्वगज्य में निर्वाचित राज्याध्यक्ष होता था 
जबकि वैगज्य मे संप्रभुता जनता मे निवास करती यी । वैरज्य के बे में कुछ विद्वानों 
का मत है कि यह राजाविदीन राजनीतिक समुदाय या,लैकिन यू. एन. घोषाल # मान्यता 
है कि यैरज्य मे विदेशियों का शासन होता था। विद एज्य को लेकर घोषाल, जायसवाल 
और अस्तेकर पृथक पृषक्‌ मत रखते हैं । घोषाल के अनुसार विकुद पज्य वह है जहाँ 
दुष्मन का राज हो, जायसवाल के अनुसार यह एक दल का शासन है । जल्तेकर का 
मत्त है कि यह एक संयुक्त राज्य होता या जिसमे उन ग़जाओं के झगड़े के काएण इसे 
चैगज्य कहा जाता या । प्राकृत मे यह विकुद राज्य कहा जाता है। अल्तैकर के अनुसार 
संयुक्त राज्य के राजाओं में यदि मेल मिलाप होता था तो उसे द्वैशाज्य कहा जाता था । 
* आपजक एण्प के बे में भी अल्तेकर और जायतयाल में मतभेद हैं। गद्मभारद में इसका 
उल्लेख मिलरणा है जिसके आधार पर जायसवाल कहते हैं कि यह एक आदर्श राज्य था 
जिसमे विधि का शासन था और जनता की सहमति ही इसका आधार था। अल्तेकर 
कहते हैं कि यह घामक है। एन.एन. ला (एसप्रेक्ट्स ऑफ एंसियन्ट हण्डियन पोलिटी) 
एवं बी. ए, सेस्येर भी अस्तेकर की एय से सहपत्त हैं | 
राजा, महाग़जा, सप्राट, विशपति, जनपति, स्वतज, भौज्य आदि उपाधियाँ 
ग़जाओं फे पद, राज्य की सीमा, उनके गौरव या युद्ध मे प्राप्त विजय के आधार पर 
दी जाती थी। ये उपाधियों कौन देता या या वे स्वयं ही ग्रहण कर तेते थे इसके बारे 
में कहना मुश्किल है। वैसे सश बहुत ही विशाल ग़ज्य का अधिपति ही होता पा, लेकिन 
साथाएण राज्य के स्वामी भी किसी सामरिक विजय के उपलक्ष मे सध्लाट का पद ग्रहण 
का तेते थे । इस संबच्ध में प्रोफेसर अल्तेकः का यह कथन ठीक प्रतीत होता है । 
॥गज्याभिषेक में कमी कभी कहा गया है कि इस संस्कार से शासक को एक साथ राज्य, 
सज्य, भौज्य, दैशज्य, महाणज्य और स्वएज्य पद प्राप्त होंगे। इससे सदेह होता है 
कि ये उपाधियों विभिन्‍न प्रकार के राज्यों की सूचिका है या नहीं । यह भी हे सकता 
है कि राज्याभिपेक संस्कार का महत्व दिखाने के लिए ही पुरोढ़ित ने कह दिया हो कि 
इससे इन सद विभिन्न पदों री प्राप्ति हे सकती है (एस एएणा का समर्पन ऐटरेय शाहाण 
के इस कपन से भी ऐता है कि देश के विभिन्न भागों में जय, भौज्य, वैग़ज्य और 
साश्ाज्य आदि विविध प्रकार के ग़ज्य ये 07 
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१8 ।/ भारतीय राजनीतिक चिन्तन 


यहाँ पर यह ह्ष्ट कला भी आवश्यक प्रतीत होता है कि ये राज्यों के प्रकार 
न होकर कैयल भौगोलिक महत्त्व की अभिव्यक्ति हो । एन पत्ती बदोषाष्याय (इवलपमेट 
ऑफ हिन्दू पोनियी एण्ड पोल्टिकत व्योगेज) एवं एन एन हा इसका समर्थन करते 
हैं। यू एन घोषाल का मत है कि यह केवल क्षेत्रीय व्गीकण का सूचक है जबकि 
डी आर मड़ारकर इसे ग़ज्य के स्तर का सूबक मी मानते हैं । 


ग़ज्य के प्रत्गागे के वो में चर्चा करते हुए यह भी उल्लेख करना आवश्यक है 
कि राज्य सघ (जिसे आजमल सपघात्मक ग़ज्य कहा जाता है) एवं सम्मिलित एज्यो का 
भी वर्णन आता है। घूकि चद्रगुप्त मौर्य के साम्राज्य के पूर्व गाज्यो का आकार बहुत 
विस्तृत नहीं होता या इसलिये देश मे प्राय एकात्मक शज्य व्यवस्था ही थी | लेकिन 
फ़िर भी यौधेय और लिक्तवि मल्त सघ ग़ज्यो का उल्लेख मिलता है | यौपेय गणराज्य 
तीन उप राज्यो का सघ था। तिछपि मत्त सप के मंत्रिमडल मे आपे आधे सदस्य दोनो 
गज्यो से तिये छात्ते थे । अल्तेकर का मत है कि समवत उ्ज्य सघो की केद्रीय सता 
केवन परगष्ट्र नीति का सचालन और रूपि विग्रह का निश्चय काती थी। अन्य विषयो 
में गज्य सवनत्र ये । युद्ध के लिए सघातरित राज्य अपनी संयुक्त सेना का एक हीं सेनापति 
नियुक्त करते ये। तिफन्दर के आक्रमण के समय सुद्रक मालव ग़ज्यों ने एक रणविशारद 
और चीर शुद्रऊ सेनानायक को ही सयुवन सेना का अधिपति बनाया था जिसके शौर्य 
और कौशल दा बोलदाता था ।? 

ग्र्न्य 

अवधारणा, उद्देश्य एव कार्य 

उस समय जबकि समकानीन विश्व तरित्य मे एज्य की कीई स्पष्ट अवधारणा 
उपलब्ध नहीं थी भारतीया ने ग़ज्य को भली प्रऊार प्रमन्न कर इसका ध्माज से अन्तर 
सष्ट जिया । उदाहरणार्थ यूतानी विचाएक राज्य और समाज में कोई रपष्ट अन्तर 
नरीं कर पाये । 

उन्होने यही उदय कि परियार का रिस्‍्सित स्पसुप ्ज्य है। वैदिफ और उत्तरवैदिक 
काज तो यूनानी फल से इटुत पहने या है। भारतीयों ने ग़ज्य के महत्व को समझा 
नफिन हसे उत्तेने सगाज ये ऊपा था उसझे समस्श नहीं मना । गरिवसी विधाररों 
मी धाति उन्होने ब्भी गज्य के साय व्रिकारी समूमू्ष को क्यीरार नहीं रिया। मुगोलिनी 
और टिटिलर डैम तानाशरों की दात यो दे हम गर्दीरता हे ने ले, टीगल जैसे विदारक 
ने गज्य का पृष्दी पर ईस्मर की गति मानकर उसके भीसयाय विगट और सर्वव्यापी स्थप 
दा झफर किया है। भारतीय शाप ने कही फ्रॉंस के गज नुरई चौइटरे वी तरत यह 
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नहीं कहा कि "मै ही तज्य हूँ। मेरी इच्छा ही कानून है। मैं ईश्वर के प्रतिनिधि के छप 
मे ही पृष्ठी पर शासन करने आया हूँ ।' इंग्लैड का राजा जेस प्रथम भी स्वय को ईखर 
का प्रतिनिधि ही मानता या । कहने का अर्थ यह है कि भारतीयों के चिन्तन में राज्य 
और समाज को लेकर किठ्ती प्रकार की भ्रान्ति नहीं थी । 


भारतीयों ने एज्य और समाज को पृथक्‌-पृथक्‌ माना है और साफ़ तौर पर कहा 
है कि समाज पर्म की व्याव्या और उप्तका निर्धाएण करता है जबकि ग़ज्य का कार्य इसे 
कार्यान्वित का है। दूतरे शब्दों मे, एज्य समाज का अनुचर है जिप्तका कार्य खामी 
की इच्छा का पालन का है। प्रोफेसर बेनीप्रसाद के अनुसार प्राचीन भारतीय एज्य 
की प्रकृति बहुतवादी थी और यह अन्य सगठनो को अपने ढा| से विकप्तित होने देना 
चाहता था और उनके लिए ग़ज्य के प्रति वफादार आवश्यक नहीं थी । अरविन्द का 
भी यह मत है कि समाज में भिन्‍ने भिन्‍न सगठनो, स्थायत्त समृहों को एक साथ बाप 
एखना एवं उनकी गतिविधियों के मध्य समन्दय स्थापित करने का कार्य गज्य का था | 
इस प्रकार सामुदायिक स्वतंत्रता एवं आत्म निर्णय का अधिकार सुरक्षित या । 


जहाँ तक राज्य और समाज का सम्बन्ध है भारतीय चिन्तन और पश्चिमी विन्तन 
में जान लॉक के विचारों में काफी समानता है। लॉक राज्य की उत्पत्ति के पूर्व एक सभ्य 
समाज का चित्र प्रस्तुत करते हैं और राज्य की शक्तियों का प्लोत समाज को भानते 
हैं। प्राचीन भारत में राज्य और समाज में अन्तर सप्द किया गया जो कि यूनानी चिन्तन 
में भी नहीं हो पाया । दूसरी एक मुय्य बात यह थी कि राज्य को ग़जा से भी पृषक्‌ 
किया गया । तीस मुष्य बात यह थी कि कानून को राज्य से ऊपर माना गया है | 
अतिम महत्वपूर्ण बात यह है कि राज्य या ग़णा कानून का निर्माता नहीं है। इनका काम 
तो उन कानूनों और नियमों को कार्यान्वित करना है जो समाज मे बनाये हैं या परम्पग 
से चलते चले आये हैं। 


सार यह है कि समाज और णजा के बीच के सबन्धों को स्पष्ट काना प्राचीन 
भारतीय विन्तन की विशेषता रही है। यह भारतीयों का योगदान माना जायेगा । दूपे 
शब्झे मे यह अवषारणा ग़ज्य को निरकुश् होने से रोकती है क्योंकि उसका कार्य तो समाज 
दाग निर्धारित पर्ष, मर्यादा, पूल्य और आयामे! प९ आपाप्ति जीवन के मृत उपीधत 
होने वाली बाधाओं को दूर करना है। गज्य एक गतिशील संस्पा है। आविन्द ने आदर्शवादी 
दृष्टिकोण एखा है। उनके अनुसार प्राचीन भारतीय राज्य सामूहिक आत्मा, शीर और 
मत्तिष्फधारी सामाजिक अल्तित्व का सम्पूर्ण प्रतिनिधित्व करता था।? भड्ारकर का मानना 
है कि यह गजनीतिक विन्तन झो हिन्दुओ की विशिष्ट देन है । 


3 उड़ मेहता और सार द्रीतिदगन, पेविटिकेत इप्ट इन एन्सियन्ट इरेडणः, ए सर्वे अँऊ रिसर्च इत 
प्रेजथिकल साहा, एस पस्लिरर्स, नई दिल्‍नी, पू 63 
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श़ज्य के अंग 

सप्तांग सिद्धान्त 

आजकल हम ग़ज्य के चार अंग भूमि, जनसंख्या, संप्रभुत और साकार मानते 
हैं, लेकिन प्राचीन काल में एज्य के सात अंग माने जाते ये। यद्यपि अनेक विचारको 
भें राज्य कै कई अगो का उल्लेख किया है, लेकिन सप्तांग सिद्वान्त के प्रणेता अर्थशाल्े 
के रचयिता कौटित्य ही हैं। ये सात अंग हैं- स्वामी (जा), अमात्य (मंत्रिमण्डल), 
जनपद (भूमि), दुर्ग (किला), कोष, दण्ड (सेना) और मित्र । दण्ड को कई पुस्तको 
में बल भी कहा गया है । विष्णु धर्मेत्तर पुप्रण में जो पाचवी शतादी का ग्रंथ माना जाता 
है, दो नये तत्त्व दिये मये हैं और ये हैं साम (मुतह शाति की विदा) और दान। शातिपर्य 
मे अष्यांगिका राज्य का उल्लेख आता है लेकिन आठवें तत्त्व का कहीं वर्णन नहीं है। 
कुल मिलाकर कौटिल्य का सप्तांग ग़ज्य का सिद्धान्त ही सर्वाधिक प्रचलित और लोकप्रिय 
ह्हाहै। 


शज्य की सप्त प्रकृति अर्थात्‌ सात अंगो का वर्णन करते हुए कौटिल्य ग़जा को 
सर्वाधिक महत्त्व देते है क्योंकि वह ही पर्म का संशक्षक है । लेकिन इसका अर्य यह 
महीं है कि ग़जा निरकुश या आततायी बन जाये । कौटित्य मे राजा की योयताओं का 
वर्णन करते हुए सष्ट चेतादनी दी है कि उसे दुरदर्शी और ज्ञानी होना आवश्यक है तया 
उसकी इन्द्रियों उसके नियंत्रण मे होनी चाहिये । 


तप्तांग राज्य को आंगिक दृष्टि से भी समझा जा सकता है। राज्य एक जीवित 
प्राणी है जिसके पशु या पौधे की पोति अंग हैं जो अपना अपना निर्धारित कार्य करते 
हैं। ये अंग एक दूसरे पर निर्भर और अस्तित्व के लिए गर्मी भी हैं । 


इन सात आग क्र संक्षेप मे वर्णन इस प्रकार किया जा सकता है। स्वामी अर्पाति 
ग़ज्य राज्य का मूलापार है । कौटित्य के अनुसार गजा में अद्वितीय गुण होने चाहिये । 
उसे जनता की खुशी में अपनी खुशी प्तमझनी चाहिये । उसकी अपनी कोई खुशी 
नहीं है। प्रजा की खुशी मे ही राजा की खुशी है। उनके कल्याण मे उसका कल्याण 
निहित है | स्वय॑ जिससे खुश होता हो उस्ते वह अच्छा नहीं समझने ॥ ग़जा को संवेदनशील 
ऐोना चाहिये, गरीबों, अपाहिजो, वृद्धो, महिलाओ, बच्चों, दीमाग्े, असहययो की देखभाल 
करने वाला, पशुओ और पर्मत्यानो वी ओर ध्यान देने बाला, धर्म मे छचि एजने वाला, 
दूःदर्शी, परिश्रमी, विद्वानों का सम्मान करने वाला, सहिष्यु, सदगुणी, विषम परिस्यितियो 
में संतुलन बनाये रफने वाला, युद्ध विद्या मे पायत, मूदुषावी लेकिन दूसरों की मीठी 
मी दातों से सतर्क इने वाता होना घाहिये । 





3 छोथ्य का अर्धशा्य अगुददऊ हों शाप शादी, पुस्तक 3, अध्प 39, पूछ 38 
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राज को महत्त्वाकांशी, गुणग्राही एव उत्साही होना चाहिये | व्यक्ति को समझने 
की उस्में क्षमता होनी चाहिये अन्यथा धोखा खा सकता है । कौटिल्य ने राजा की जो 
दिनचर्या निर्धारित की है उससे सष्ट है कि उप्रद्ञ प्रत्येक क्षण जनहित एवं प्रशासन 
में व्यतीत होना चाहिये । जा के ऐश आगम को उस्तें स्पान नहीं है। 24 धण्छों भे 
केवल 3 घड़ी अर्थात्‌ 4-2 घण्टे निद्रा और मनोरंजन हेतु निर्धारित किये गये हैं। 
आगमन्तुको से उसे स्वयं को मिलना चाहिये यदि कहीं उसने यह कार्यवाही अधिकारियों 
पर छोड़ दी ते वह स्वयं संकट में पड़ जायेगा । 


शन्य तल्ों में गजा के उपग्न्त मजीगणे। अर्यात अमात्यों का स्थान है १ कौटिल्य 
के अनुसार मंत्रियों का योग्य होना बहुत ही आवश्यक है। अमात्यों की नियुक्ति मे ग॒जा 
को बहुत ही सावधानी बएतनी चाहिये अन्यया ग़ज्य और राजा दोनों के लिए ही संकट 
उत्पन्न हो जाएगा । मत्रियों को राजा की औख माना गया है। जनपद के सम्बन्ध में 
कौटित्य भूमि की उपयोगिता का वर्णन करते हैं। वह उपजाक होनी चाहिये और साथ 
ही उत्तमें खनिज पदार्य भी हों, पर्वतमालायें, नदी एवं वन भी होने चाहिये । जनता भी 
चौज़वान हो, राज्य द्वात लमाये जाने वाले करो का स्वेच्छापूर्वक भुगतान करने वाली 
हो ताकि राज्य समृद्ध हहे । दुर्ग राज्य की रक्षा के लिए अत्यन्त महत्वपूर्ण माने गये 
हैं। ग़ज्य की सीमाओं पर दुर्णो का निर्माण आवश्यक है ताकि शज्य की शत्रुओ से रक्षा 
करने में सहायता मिल सके | कौटित्य मे कई प्रकार के दुर्गों का वर्णन किया है जो कि 
पिन पिन्‍न परिस्थितियों मे काम में लिये जा सके । 
फोप 

आचार्य कौटिल्य ने वित को बहुत महत्वपूर्ण माना है, इस पर सब कुछ निर्भर 
का है। कोप की वृद्धि गज्य की सर्गद्धि है। जो अधिकाग आय कम करता है और 
खर्व बढ़ाता-है उसे होने दाली क्षति से चार गुना दण्ड दिया जाना चाहिये । नियमानुसार 
कोष में जितना धन जाना चाहिये उत्तना नहीं पहुँचे तो दोषी अधिकारी को होने वाली 
क्षति का बाह गुना दण्ड दिया जाना चाहिये |: कौटित्य ने कोष ढौ वृद्धि हैतु प्रजा से 
अन्न का छठदो भाग, व्यापार लाभ का द्तवों एवं पशु ज्ञाभ का पचासवाँ भाग तथा 
सोना कर के रुप में लेने की ग़य दी है। 
द्प्द 

कौटित्य दण्ड को साध्य नहीं साधन मानते थे । अकारण दण्डत करना मूर्खता 
है। निर्दोष व्यक्ति को सजा देने पर ग़जा स्वयं अपराधी बन जाता है और ऐसा काने 
कर जितना उसने दण्ड दिया है उससे तीस मुनी राशि उसे वरूण देव को भेंट कर, पानी 


+ 73 पक नन-+ “नम 
). शैटित्व का अर्पाख, अतुदाइक हों. श्वामा शी, पृ 65-66 
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में छोड़ देनी चाहिये और फिर यह ब्राह्मणों में बॉट दिया जाय 77 


डॉ एस वी कृष्णशय एवं अन्य कुछ विद्वानो का मत है कि कौटिल्य प्रतिपादित 
दण्ड व्यदस्या को समाज की समृद्धि एव शाति हेतु आवश्यक मानते हैं। दण्डनीति तभी 
पुदुषाथों का उद्मम है । दण्ड के द्वार ग़जा धर्म, अर्थ, काम और मोक्ष के उद्देश्य को 
प्राप्त करता है। यदि ग़जा यह क्षमता खो बैठता है तो पार्थिव एव अपार्थिव जीवन संकट 
में आ जाएगा । 


कहने का तात्पर्य यह है कि कौटिल्य दण्ड व्यवस्था को 'सामाजिक व्यवत््था' के 
सदर्भ मे समग्र दृष्टि से देखते हैं। यह केवल सजा देना या कानून की व्यवस्था करना 
मात्र नहीं है बल्कि यह सम्पूर्ण सामाजिक सरचना का सूत्र है। 


मतु ने भी दण्ड के महत्त्व को स्वीकाय है। राज्य का यह एक अपरिहार्य तत्व 
है जिसके बिना उप्तका अस्तित्व ही सभव नहीं है | दण्ड के अपराय मे राज्य का अल्ित्व 
ही संकट मे पड़ जायेगा । मनु के अनुसार दण्ड का धारक अर्पात्‌ राजा अस्ताधाएण व्यक्ति 
री होता है। उसके मर्यादित जीवन मे पवित्रता, थ्रैष्ठता, निष्पक्तता एव उदात्त भाव झेता 
है ताकि दण्ड का प्रयोग सार्वजनिक हित एवं कल्याण के लिए हो सके । 

मनु मे स्पष्ट कह है कि एण्ड देना एजा के कार्यों में से एक है। यदि शजा 
विवेफपूर्ण एव न्यायोचित दण्ड नहीं देता है तो सब नष्ट हो जायेगा और यशों त्क कि 
राजा स्वय नहीं बच पायेगा । यदि राजा दण्ड नहीं देता है तो भी खता उत्पन हो जाता 
है । ऐसा न करने पर बलवान दुर्बल की वह हातत कर देगे जो कि कई मे मछली 
की होती है। मनु राजा को चेतावनी देते हैं कि उसे अपनी इन्द्रियों का स्वामी होना चाहिये 
और केवल तब ही जनता उसकी आज्ञा पालन करेगी । 
मित्र 


मित्र भी कौटिल्य के अनुसार ग़ज्य के सात अगो में एक महत्त्वपूर्ण अंग है । 
सुस्त, दु,ख, शात्ति एव युद्ध, समृद्धि एवं विपदा सभी मे मित्र का होना आवश्यक है | 
जहाँ तक सभव हो मित्र आनुवशिक होना चाहिये न कि कृत्रिम । वैसे कौटिल्य का मह 
प्रशिद्ध कपन है कि स्थाई शत्रु और स्थाई मित्र नी लेते, केवत हित स्थायी होते हैं । 
इसलिये मित्र ऐसा होना चाहिये जिससे हित न टकरावे ताकि कभी सम्बन्ध विच्छेद होने 
वी सभायना ही न रहे । ऐसे सहज मित्र कहलाते हैं । 
ग़ज्य का उद्देश्य 

प्रेफेशर ए एस अत्तेफर का कपन है कि बैदिक साहित्य में य्यापि ग़ज्य के 
उद्देस के बरे में सष्ट तौर पर निया नहीं मिलता है, लेकिन संवद्ध साहित्य में गज्य 





] ब्जय का अपिख हैँ श्ामा शाप, पुराक् 4, अध्यय 3, पृ 2-65 
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का मुख्य उद्देश्य शतति व्यवस्था, सुरक्षा एव न्याय झी स्थापना करना है। ग़जा को कानून 
एव व्यवस्था का सरक्षक माना गया है। राजा के मुख्य कर्तव्यों के अध्ययन से भी राज्य 
के उद्देश्यों का पता चतता है। प्रोफेसर आर एस, शर्मा का कथन है कि ग़जा के मुख्य 
कर्तव्यों में चोरों को सजा देकर व्यक्तिगत सम्पत्ति की रक्षा और नभिचारियों को दण्डित 
का पारिवारिक जीवन की पवित्रता की रक्षा काना है। शात्तिपर्व, औन पुराण और अप्त्ताब 
धर्मसूतर के अनुसार जा की मुख्य जिम्मेदारी चोरी गयी सम्पत्ति को बग़मंद करना है । 
तमिल ग्रन्थों मे भी वर्णन आता है कि ग़ज़ा बह है जो धन को ग्रहण करके, सुरक्षित 
एपने और उचित वितरण करने मे सक्षम हो । शातिपर्व मे राजा को गगीबो का हितैपी 
बत्ताया गया है) मनु ने श़जा को अठारह अपगापों के प्रति राचेत रहने को कहा है जिनमें 
दस अपगय सम्यत्ति और दो परिवार से सम्बन्धित हैं। कात्यायन ने दस अपाधो की 
ओर शजा का ध्यान आकर्षित किया है जिनमे पाँच संपत्ति और एक अपाध परिवार से 
जुड़े है। मृकृकटिकम्‌ और गरुइपुरण में गरीबों को अधिकांश आर्थिक अपगध करने 
का दोषी बताया है । 


सक्षिप में, यदी कह जा सकता है कि पर्म, अर्थ, काम और मोक्ष की पालना 
सी एज्य का उद्देश्य है। ये चारे ही मानव जीवन में सन्तुलन बनाये रखने के लिए आवश्यक 
हैं। पर्म गुण और नैतिकता की वृद्धि करते हैं। अर्थ भौतिक जीवन के संचालन हेतु 
आयश्यक है। काम की पक्ष से शरात्रि और व्यवस्था बनी उह्ी है ताकि भिर्विद्र प्रत्येक 
क्ति अपने जीवन को प्रप्तननता पूर्वक व्यतीत कर सके । मोक्ष अर्थात्‌ जीवन मएण 
से मुवित मानव जीयन का ध्येय है। यहाँ मानव और पज्य दोनो के घोय एकाकार हो 
जाते हैं । भार एज्य मानव कल्याण हेतु ही तो है। 
शज शक्ति पर नियंत्रण 


ग़ज शक्ति पर नियंत्रण से अभिप्राय राज्य और शजा दोनो पर ही अंकुश से 

है। प्राचीन भारत में यथपि शाप्तन के कई प्रकार रहे हैं, लेकिन कुल मिलाकर रजत 
है सर्वाधिक समय के लिए प्रचलित शासन प्रणाली रही है । सजा निकुश था अथवा 
नरी इस पर अगेझ्ध मत मतान्तर रहे है । अधिकांश परिषगी लेखकों ने एजा को निकुश 
ही माना है, लैकिन अन्य विद्वानों जिनमें भारतीयों का चहुमत है ऐसा नहीं मानते | इस 
नियजण को दो भागे में विभाजित किया जा सफता है। औपचारिक, संवैधानिक एवं 
अत और अनौपयारिफ जिसमे पर्म्पण, नैतिक मूल्य सम्मिलित किये जा सकते 
2। 
ओपचारिक, संवेधानिक एवं संस्यागत नियंत्रण 


जा पा रहुत बड़ नियंत्रण मजिमण्डल का शेता था। सभी विचारों ने मत्रिमण्ठल 
दी अपरितर्यता पर बत दिया है। कौदिल ने तो यहाँ तद्य घताया है कि समझ कार्य 
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मत्रिमडल की गय से ही किये जाने चाहिये | ग़जा कितना टी बुद्धिमान क्यो न हो वह 
च्रुटे कर सफता है भत्त: एक व्यक्ति के स्थान पर एक छोटे समूह द्वारा लिया गया 
निर्णय अधिक श्रेष्ठ, न्यायोचित्त एवं हितकारी होगा । यह अस््तू के इस कथन से कितना 
मिलता जुलता है। अरस्तू का कथन है कि समिति अपने सर्वाधिक चतुर सदस्यों से ज्यादा 
चत्ुर होती है । 

दीक्षितार ने मौर्य पोलिटी मे तिखा है कि गौर्यकालीन ग़जा इस अर्थ मे एक 
सवैधानिक शजा या कि उसे राज्य के कानून मानने पड़ते ये ।? दीक्षितार ने उन सभी 
विद्वानों की कद आलोचना की है जो इसे निरकुश मानते हैं । दीक्षितार का तर्क है कि 
यदि निरकुशता से अभिप्राय एक ऐसे निरंकुश शासन से है जहाँ शासक सर्वेसर्दा है और 
उस पर न किप्ती का प्रभाव है और न ही किसी का नियत्रण तो यह बात मौर्यकातीन 
ग़जाओ पर लाए नहीं होती । दीक्षितार ने स्पष्ट किया कि प्राचीन हिन्दू राजा विधि निर्माता 
नहीं थे ॥2 कानून शास्‍्षत है और यह पर्मशाल्नो मे श्रुति के आधार पर अंकित है। गजा 
को गज्य के कानून के मुताबिक चलना पड़ता या और विधि वेत्ताओं द्वारा निर्षारित व्याध्या 
को स्वीकार करते हुए आचरण काना पडता या। प्रचलित कानून का उल्तघन काना 
अधार्मिक आचाण माना जाता या । स्थापित विधि का उल्तघन करने पर जनता उसके 
विरुद्ध बगावत्त कर सकती थी औ उत्ते गद्दी से उतार कर और दूसते को शजा बना सकती 
पी। इस प्रकार विधि ग्रन्थों में निहित कानून ही में सप्रभुता निवास करती थी ।? सार 
यह है कि शजा ग़ज्य के लिए कानून बनाने में अक्षम या । इ, बी हवैल* जनविधि के 
रूप निर्षातति ब्रिटेन की संसद को प्राचीन इन्डो-आर्यन व्यवत्या से अधिक कुशल 
नहीं मानते । 


कौटित्य ने मत्रिपत्िद के बहुत विस्तृत कार्य बतावे हैं जिनमे प्रभुख हैं- नये 
कार्य की प्रारम्भ काना, चल रहे कार्यों को सापन्‍न करना, नये कार्यों के प्रारम्भ करने 
की संभावनाओं को ढृढ़ना तथा प्रशासन में चुस्ती और अनुशासन का संचार काना । 
एजा प्राय मंद्िपरिषद के सदस्यों से मंत्रणा करके ही अपनी स्वीकृति या अल्लवीकृतति प्रदान 
करता था | संकटकालीन स्थिति मैं जहाँ तत्पाता से काम काना होता मंत्रिपरिषद की 
तत्कात बैठक बुताकर राजा मंत्रियों और सलाइकाएँ की मं्रणा के अनुसतार ही कार्य काता 
पा । उपलब्ध सामग्री से चार मुख्य तथ्य स्पष्ट होते हैं- () गजा के आदेशों को 
अधियाीयों के माध्यम से मंत्रिपरिषद कार्यान्वयन कराता या, (2) ग़जा आवश्यकतानुसार 





4 बौ भर भर दक्षता मौर्षन पैलिटी, पृ 90 

2. शै अर झा दौशिदा शैर्बत ऐलिसे, पृ 9 

3 दी आए आर दैशिदा मौर्यत पेलिटी, पू 9 

$ ॥ दी हौत हिल्लौ ऑड डल इन इरिहवा, इद्नोडस्सन, का, हार. 

$ है अप भंदणझा और गजूपईइर खो इनाक्रिमन्स आफ जरेर, पृ 59-62. 
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मत्रि-परषिद की बैठक आहूत करता था (3) ग़जा तब ही हस्तक्षेप करता या जबकि 
मंत्रि-परिषद के सदस्यो में मतभेद हो, (4) मंत्रिपरिषद व राज्य के अधिकारियों पर 
नियत्रण काता वा। इन्हीं सभी तथ्यों पर विचार करने के उपगन्त काशीप्रसाद जायसवाल 
इस निष्कर्ष पर पहुँचते हैं कि मंत्रिपरिषद इतनी शक्तिशाली होती थी कि सम्राट वास्तव 
में अपनी प्तप्रभु शक्ति से दंदित ही एता था ४८ 


मंत्रि-परिषद कितनी शक्तिशाली थी इसके पक्ष मे कुछ अन्य छोस प्रमाण उपलयथ 
हैं। विशासदत् कृत मुद्रागराकस्त मर्यकालीन ग़ज व्यवस्थाः का एक महत्तपूर्ण ग्लोत्र है । 
इसमें प्रधान मंत्री और मज़ि्परिषद को प्रदत शक्तियों के संदर्भ में ग़जा द्वात अफतोत 
जाहिए किया गया है कि उसके पास कोई शक्ति ही नहीं बच गई है। 

दिव्यावदान में एक ठद्धश्ण से सष्ट है कि राजा को उसके भृत्यों ने तत्ता से 
झयुत कर दिया है ।* यूनानी लेखक अरियन का यह यक्तय्य भी महत्वपूर्ण है जो कि 
दिव्यावदान में उद्रुत है । यह है कि परामर्श दाताओ की सातवीं जाति है जिसके कार्य 
जन समस्‍स्याओ पर विघार करना है। इसका कौंटित्य के इस कथन से मेल खाता है कि 
एक सुनिर्मित कौमित द्वारा सभी प्रशक्तनिक कार्यों पर विचार किया जाता था । 


डी, आर. भरकर एवं कुछ अन्य विद्वान इस बात से सहमत नहीं हैं कि प्राचीन 
भारतीय राजा और विशेष त्तौर पर मौर्मकालीन राजा केवल संवैधानिक सत्ता का उपयोग 
काते थे । भडागकर का कथन है कि जिस्त प्रकार बच्चे पूर्णतया अपने गा बाप पर निर्भा[ 
करते हैं उप्ती प्रकार प्राचीन भारत में प्रजा राजा पर आश्रित थी ।4 दया माँ बाप निकुश 
तेते हैं ? ऐसा कहना उयित नहीं है क्योंकि माँ बाप बच्चे को दर्डित भी करते हैं तो 
भी रफ्तका हित, उसकी प्रसन्नता, उत्तका विफास्त ही उनके मत्तिष्क मे प्रवोंपरि होता 
है। मो याप और बच्चे के सम्बन्य गहन स्नेह पर आथारित होते हैं। यदि प्राचीन भारत 
में राजा और प्रजा के संबन्य मां बाप बेढे जेसे थे तो इसले अधिक मधुर बात और क्या 
हे सकती है ? अशोक के शितातेय यह स्ष्ट काते हैं। 'पमस्त प्रजा पे! बच्चे हैं। 
उनकी ओर से मैं इछ पद काता हूँ कि उन्हें सोरे विश्व की प्रसन्नता हातित हे, उनका 
कत्याण हे'। कौटित्य ने भी यही बात कही है, वही राजा सुखी है जितकी प्रजा सुछषी 
है। अशोक ने प्रद्म को सुखी बनाने के लिये ही तो युद्ध का गत्ता त्यागा या और अपनी 
और एप्य की सारी शक्ति उनके कल्याण के लिए अर्पित कर दी थी, जिनमें मनुष्यों 
और यहाँ तक कि पशुओं के लिए चिंकिक्तालय, विश्वागगृह, सड़कें, पेड़ पैणे, कुँओं, 


4. है अप ेए ईशितार छा उद्भुत फोर्षन पेलिटी, पृ 96. 

2 केमिय हिद्ली औफ एखिया देत्यूम |, पू 487. 

+ दो ऊा, जा. एैशि्र शत रक्त मैर्षत ऐलिटी, पृ. ४7 

६ परंधाकर पै कप, एवं मशश शस्तौ; एसक्रिसरा ऑफ अशेर, पृ 63. 
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सिचाई के साधन यथा सभव मासाहार निषेध एव प्रजा के धार्मिक और नैतिक उत्थान 
हेतु अनेक कार्य सम्मितित ये । अशोक ने तो घोषणा कर दी थी कि वह प्रजा के कार्य 
हैतु हृदम उपलब्ध रहेगा, चाहे वह त्नान या भोजन ही क्यों न कर रहा हो | एल. 
राइस! का मत है कि प्रजा की भलाई चाहे वे ऊँचे या नीचे वर्ग मे क्यो न हे राजा का 
पवित्न कर्तव्य था और भलाई का कार्य राजा के ग्रज्य की सीमा तक ही सीमित न 
था। 


मंत्रिपरिषद के अव्विरिक्त पुरेहित का पद भी बहुत महत्त्वपूर्ण था। पुरोहित 
आधघ्यत्तमिक एवं तौकिक दोनो ही विषयों में गरजा का अन्तरग पतामर्शदाता होता था । 
पुगेहित का पद इतना महत्त्वपूर्ण माना गया कि कई शताब्ियो त्तऊ उप्तका स्थान मंत्रिपरिषद 
मैं रह्म । वैदिक काल के रत्नियो में भी उसे प्रमुख स्थान प्राप्त था । वह शाजगुडु था । 
उम्रका प्रमुख कार्य राजा द्वाग्म किये गये अनिष्टकारक अनुष्ठानो का प्रतिकार करना 
था । वैदिक साहित्य में उसका उल्लेख इस प्रकार आता है कि बह युद्ध के समय ग़जा 
के साथ हहता या और उसका कार्य म॑त्रो एवं स्तुतियो द्वाग़ देवताओं का विजयश्री के 
लिए आएीर्वाद प्राप्त करना था | वह शस्त्रों और शात््रो दोनो का ही ज्ञाता होता था, 
उम्का इतना सामान या कि जा के दीर्घकालीन यज्ञ की दीक्षा पर प्रस्थान करने पर 
राजा के पुनयगमन तक शासन संचालन का दायित्व उसका झेता या । एक प्रकार से 
उप्तका पद प्रधान मंत्री से भी ऊँचा हो गया क्योंकि केवल उसका ही गाजा के स्थान पर 
पद ग्रहण करना विधि विदित पा । यह सच है कि उत्तर वैदिक काल और उसके रद 
में उसका पद कमजोर हो गया | उपनिषदो के बुद्धिवाद, बौद्ध और जैन दर्शन के प्रचार 
प्रप्तार के परिणामस्वरूप यज्ञों का कगनना कम हो गया और उससे पुरोहित के पद की महिमा 
को झटका लगा। गुप्तकाल तक आते आते उसका सरकाग्गी प्रभाव क्षण होने लगा और 
मंगिषरिषद में उसका स्पान लुप्त हो गया। मंजिपरिषद में चाहे उत्तका स्थान समाप्त हो 
गया हो, लेकिन ग्जा पर उसऊा नैतिक प्रभाव कीद करीब अध्षुण्ण रहा । शुक्रनीति 
ई यदी वर्णित है कि आदर्श पुरोहित की कोप दृष्टि राजा को सी रत पर लाने में पर्याप्त 

(3 

पार यह है कि ग़जा निरंकुश नहीं था, मंजिपरिषद का उस पर नियंत्रण था । 
ऐसा माना जाता दा कि मंतिपीषद की एकमत् राय उत्तम होती है और एसका बड़ा महत्व 
दा। कौदित्य ने तो यर्त तक कद्य है कि गंभीर परिस्थितियों में भी राजा को साशन्यतौर 


पर मंत्रिपरिषद के बहुमत की ग़य माननी चाहिये ययपि वह उत्तते अलग भी जा सकता 
या। 


3 मा एक डुर्ग क्रम इसफ्रिसन्त, पृ 4 दैसिता छत ठ३घत, दही पुरतक, पृ 307 
2. ब्क्येपपैत्या शा दि पर्मनतितों पदेतु, शुरू 2 99 
थै अतन्त सदरिव अनौका दृए रदुपुत प्रदौत घाप्टैय शत पद्धति, पृ 487 
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गजा पर एक बड़ा नियत्रण धर्म का या। राजा धर्म के अधीन है और धर्म विछृद्ध 
आचाण उसके लिए अवाष्ठनीय माना जाता था । साधाएण व्यक्तियों की भाँति उसे भी 
दण्ड भोगना पड़ता था। एक प्रकार से उत्तकी स्थिति ज्यादा दयनीय थी। जहाँ एक साधारण 
आदमी को एक पण दण्ड दिया जाता या, राजा को सहस्र पण दण्ड भोगना पड़ता 
था | ऐसा मनु का मत है। 


राजा की दिनचर्या, उसको दिया जाना वाला प्रशिक्षण एवं उसके लिए निर्षोरित 
योग्यता भी उत्त पर भारी नियत्रण थे । प्राचीन काल के सभी विचारकों ने कहा है कि 
गज को गुणी, धर्मत्मा, अगप्तनी, ईद्रियों का सवारी, येदों का ज्ञात, विनद्र एव लोकप्रिय 
होना चाहिये । जो स्वयं पर नियत्रण नहीं कर सकता वह दूसरों पर कया नियंत्रण 
कोगा ? 

कौटित्य ने बताया है कि ग़जा को अपनी एंद्रियों पर नियंत्रण रखते हुए दूसरों 
की महित्राओ और सम्पत्ति का आदर करते हुए, झूठ, कपट और कामुकता का स्वप्न 
में भी विचार न करते हुए शाप्तक के रूप में आचरण करना चाहिये । 

सार-रुप में सजा के कर्तव्य 

प्राचीन भारतीय ऱज्य पुलिम्त राज्य नहीं था। एन, सी. बन्दोपाध्याय ने ठीक ही 
तिखा है कि हिन्दुओं ने तार के संरक्षणात्मक एवं अनुशासनात्मक कार्यों के स्ताय कुछ 
ऐसे स्रक्रिय कर्तव्यों पर भी जोर दिया है जो कि जनता के मानवीय अस्तित्व देतु भौतिक 
आद्ों की प्राप्ति की दिशा में अग्रसर हो इसका अर्थ यह हुआ कि ऐजममर्त के कामों 
के अलावा राजा को अधिक महत्त्वपूर्ण और जिम्मेदार कार्य करने पड़ते थे । संक्षेप में 
इनमे पे मुख्य कार्य ये ये --- 
स्वपर्म की अनुपालना 

प्रपम महत्त्वपूर्ण कार्य पराषशओ, जातियों के नियमों एवं व्यवत्वाओ एवं वैदिक 
सतित्य में निहित निर्देशो के अनुसार प्रजा के लिए उन पौरस्थितियों का निर्माण काना 
है जिनके अनुसार वे स्वधर्म की पातना कर झके। स्वरर्म का साल भाषा में अर्थ प्रत्येक 
व्यक्ति द्वाग़ अपने कर्तव्य की पालमा करना है। स्वर्ग की पालना न काने पर सामाजिक 
व्यवस्था ढवादोल हो जाती है और शक्तिशाती दुर्बत पर हावी हो जाता है । अत: इस 
मतंय न्याय से प्रजा की रक्षा करना राजा का प्रथम महत्त्वपूर्ण कर्तव्य है । 


प्रजा के जान माल की रक्षा दूसप महत्त्वपूर्ण कार्य है। ग़ज्य की प्रगति बहुत 
कुछ सुशास्तन पर निर्भर करी है। व्यापार एवं व्यवस्ताय को बग्वा देना भी एक महत्त्वपूर्ण 
कर्तव्य है। इसके बिना ग़ज्य की आर्पिक स्थिति सीण हे जायेगी । न्याय प्रक्रिया का 


. एन. ही, बंदेशाणप्य, कोटित्य, पृ 307. 
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उचित संचालन भी अन्य महत्तपूर्ण कर्तव्य है। वियमो, कानूनों एवं व्यवस्थाओं के 
अनुकूल न्याय हो और इसमे किपी प्रकार का भेदभाव न हो। अर्थशाज्ल मे वो यहां तक 
तिखा हुआ है कि न्याय करते समय राजा को अपने पुत्र और शत्रु के बीच कोई अन्तर 
नहीं करना चाहिये | अपराष की गभीरता को देखते हुए बिना अपने और पणये में भेद 
किये राजा को दण्ड देना चाहिए । 


सन्यात्तियो के आधाण की ओर भी घ्यान देना राजा का कर्तव्य बताया गया 
है। चूँकि एज्याश्रय उन्हे मिलता है, अत. आचरण ध्रष्ट होने पर उन्हे दण्डित करने 
का धी राजा को अपिकार है । 


विपदाओ से रक्षा काना भी राज्य का एक मुख्य कार्य है। बाढ, औनि, अकात 
महागारियाँ, जलती जानदोों के उल्मात आदि अनेक विपदाओ से रक्षा करना भी गज 
का कार्य है। कौटिल्य का कथन है कि इन सब मुस्तीबठ़ों में गजा का प्रजा को साक्षण 
ससी प्रकार मितना चाहिये जैसा कि एक पुत्र को पित्ता से मिल्तता है। 


राजा के अनन्त कार्यों का वर्णन अर्पशाघ्त में किया गया है । शज्य का कार्यक्षेत्र 
इतना विस्तृत है कि प्रजा के सभी दैहिक, देविक, भौतिक तापो का निवार् करना इसकी 
पर्िप मे आता है। सक्षेपर मे कला कौशल एवं शिक्षा को सरक्षण एवं सवर्धन, स्वास्थ्य, 
चिकित्सा सहायता, सफाई, ग्रीशों की सहायता, अपाहिजो की देखभाल, विश्वामगृहों, 
अखतातो का निर्माण, विद्वानो को प्रोत्ताहन, विधवाओ, अगायो की सहायता एवं अनेक 
परोषकारी कार्यों का क्षम्पादन करना राज्य का कार्य है। 

चाणक्य इस बात से सुपरिचित थे कि गज्य में आन्तरिक शांति और समृद्धि तव 
तक संभव नहीं है जब तक कि पड़ैप्ती और नजदीक के राज्यों की कु्दृष्टि न पड़े। 
इप्तके तिए उन्होने मण्डत छिद्धान्त का प्रतिपादन किया । इसऊा उल्लेख संवित्तार यथा 
स्थान इस पुस्तक में किया गया है। अर्थशास्त्र में इसका उल्लेख किया गया है कि एक 
बुद्धिमान ग्जा को उस्त नीति का अनुप्तपण करना चाहिये जिससे कि किली एवं भवनों 
एवं नगगे का निर्माण हो सके, व्यापार के रास्ते खुले रहे, लकड़ी, छानो एवं ज॑गतों का 
संरगण हो सके और शत्रु ए़ज्य में इन कार्यों के संपादन में बाण उत्पन्न न का 
सके 

सार रुप में, राजा का सबसे बडा धर्म अपनी प्रजा की रद करना है । मनु के 
अनुस्ताः यही प्तसे बड़ा धर्म है। गौतम का भी यही कपन है कि शजा का पर्म सभी 
प्राणियों दी रक्षा कला, उचित दण्ड देना है ताकि न्याय की स्पापना दो सके । पर्म दी 
रा काने वाला वास्तविक आनन्द को प्राप्त करता है। नारद का भी यही मत है कि 
गद् का पर्य प्रणियो की रक्षा, वृद्ों एवं विद्याों वी बात सुनना, सोगों के प्गड़ों को 


2 अदा बुक [६, अप्यय ७ ३ 
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सुतझाना एवं अपने कार्यो के सम्पादन हेतु जागरुक रहना है । शुक्र ने तो बहुत ही संक्षेप 
मे कह दिया कि गजा झा कार्य साधु की रक्षा और अत्तायु का दमन करना है। राजा 
जनता का स्वामी और सेवक दोनों ही है । 


बाह्य आक्रमणों से जनता की सक्षा करना राजा का प्रमुख कार्य है। मनु जा 
से यह अपेश्ा रखते हैं कि युद्ध में पीठ दिखाने से अच्छा यही है कि वह युद्ध करते हुए 
वीणगठि को प्राप्त को | अपने घर में किसी बीमारी से मरने के स्थान पर किसी थर्म युद्ध 
में मरना राजा के लिए श्रेयस्कर माना गया है। 


कामन्दक एक बहुत ही गद्दी बात कहते हैं । ग़जा का काम प्रष्द सरकारी 
अधिकारियों एवं कर्मचारियों, चोरों, राजा के शत्रुओं, चाहुकाएँं और स्वय॑ के लोगों से 
प्रजा को बचाना है | राजा का कर्तव्य यह भी है कि वह विद्यार्थियों, विद्वान ब्राह्मणों की 
मदद को । शुक्र का कपन है कि एजा ख्य दौग करके मालूम करे कि उप्तकी प्रजा 
में किसने किसको सताया है। ग़जा को चाहिये कि वह अपने धष्ट अधिकातयों को 
दण्डित को | 


एज को लोक कत्याणकरी कार्यों में भी प्रवृत्त हेना चाहिये । केवल जानमाल 
की सुरक्षा और शति स्पापना ही राजा का कार्य नहीं है। असहयय, वृद्ध, अपे, अपग, 
विघवायें, अनाप, रूण एवं भौतिक विपदाओं से त्रस्त लोगों की मदद करना भी उत्तका 
कार्य है। पवित्र महिलाओं की रक्षा और सम्मान करना भी गजपर्म में सम्मिलित है। 
यह सर्वश्िदित है कि एक धर्म प्रवर्तक के रूप में अशोक मे मनुष्यों, जानवों के अस्पताल, 
आदमगृह बनवाये एवं सइको पर दृक्ष क्षगवाये ठपा मनुष्यों की अकाल एवं अन्य 
दिषदाओं से रक्षा की । 

न्यायकर्ता के रूप में गजा का बहुंत बड़ा कार्य है। न्याय की स्थापना हेतु दोषी 
जे दण्ड देना चाहिये ताकि राज्य में शांति और व्यवस्था बनी रह छके। दण्ड का न्यायोचित 
प्रयोग से समाज सुखी होता है और ऐसा न काने अपवा निष्फ़िय बने रहने पर शक्तिशाली 
दुष्ट त्तोष ग्रैप् इन्सानों पर जुल्म दसदेंगे । मनु इसलिये दर बार शजा को यह चेतावनी 
देते हैं कि उसे अपनी इड्ियो झ्् स्वामी होना चाहिये और कैदल तब ही वह प्रजा से 
उतऊी आशा का पालन करा सकैगा | 

धर्म रक्षक के रुप में ख़ज़ा के कार्य की बात कही गयी है । वेदों ने प़जा को 
धृतवत कहा है जिततजा अर्प यह हुआ कि विधि और न्याय के प्रति समर्पित । राजा को 
प्रयम नागरिक कहा गया है और अन्य दो उसका अनुसा करते हैं। जातक कषाओं 
में ऐसा यर्यन आता है कि जब एजा अन्यादी हो जाता है कि तब चौनी और नमक 
झ भी स्वाद बदत जाता है। 

शतिपर्द में सवष्ट चेतावनी दी गदी है कि दर्म के रक्त और अनुपालना करा 
गज झा कर्तय्य है । 
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राज्य की समतत्ति गाजा की सम्पत्ति नहीं है। राजा पर होने वाला खर्च एक प्रकार 
से उप्तका मिलने वाला देतन है । वह अपने पर अनाप शनाप खर्च नहीं कर सकता 
क्योंकि गजकोप पर उप्तका निजी स्वामित्व नहीं है । वह तो केवल ट्रस्टी है प्वामी 
नहीं । राजकष पब्लिक ट्रस्ट है जिसका उपयोग केवल जनहित के निमित्त है । यह प्राचीन 
भारतीय विचारकों का महत्त्वपूर्ण योगदान है कि उन्होने राजकौष और राजा की व्यक्तिगत 
सम्पत्ति मे अन्तर किया है। 


कौटिल्य ने राजा की जो दैनिक चर्या निर्षारित की है उससे लगता है कि ग़जा 
का करीब करीब सा समय ही शजकार्य हेतु है, उसका निजी जीवन करीब करीब 
नहीं के बग़बर है । दिन के बारह पष्ये मे केवल -7/2 घय (-/2 बजे से 3 बने 
तक) उप्तके मनोरजन के लिए है। रात्रि को कौटिल्य ने आठ भागो मे बाद्य है जिप्तमे 
कैवल एक भाग अर्थात -/2 घथ उसे व्यक्तिगत जीवन के लिए है । ग़जा के सीने 
और आयग्मम के लिए कौदिल्य ने केवल 3 घण्टे निर्धारित किये हैं । दूमरे शब्दों में राजा 
का सम्पूर्ण जीवन ही जनहित के लिए है । 


राजा का पद, योग्यताये एवं शिक्षा 


प्राचीन भारतीय राजनीतिक चिन्तन के केन्द्र मे गजतत्र है ययपि शासन के अन्य 
प्रकार भी दृष्टिगोचर होते हैं। यही कारण है कि राजा पर सभी प्रमुख विचारकों का ध्यान 
केद्धित हुआ है और प्लेटो के दार्शनिक प्रजा की भांति उसको शिक्षा दीक्षा के द्वारा एक 
सुपरमैन बनाने का प्रयास किया गया है ताकि वह जनहित में संलग्न रहे । 


प्राचीन सातित्य में राजा के बंशानुगत एयं निर्वाचित होने दोनो ही प्रकार के 
उदाहरण मितते हैं । लेकिन उत्तका वशानुगत होना ही ज्यादा प्रचलित दा । शक्ति द्वाग्य 
प्िंहासन पर कब्जा कर लेने के तो बहुत ही उदाह्मथ मिले हैं। वैदिक काल के प्रारम्मिक 
भाग में ज़जा के निर्वाचित होने का उल्लेख मिलता है। संभव है कि समाज के प्रतिष्ठित 
और शक्तिशाली आदमी सर्वाधिक शक्तिशाली व्यक्ति को अपना नेता स्वीकार कर लेते 
होगे और इरो निर्वाचित की संज्ञा दे दी जाती होती । फिर परीरे थी यह पद वंशानुगत 
हो गया होगा, लेकिन निर्वाचन झर अर्थ यह भी नहीं तिया जाना चाहिये कि समस्त 
जनता द्वारा बढ चुना जाता था | ताता यही है कि वह उच्चवर्गीय कुलपतियों एवं 
विशष्तियों के सहयोग एवं समर्थन पा ही अधिक निर्भर काता था | प्रामाणिक रूप से 
यही कहा जा सकता है कि उत्तर यैदिक काल के पूर्व ही राजा का पद आतुर्वशिक थन 
गया या। प्रेफेसर ए. एस. अल्तेकर का कषन है कि “ईसा की आठवीं सदी तक राजपद 
के नि्वचित होने के पश्ष में यो प्राय दिये जाते हैं वे बहुत सष्ट नहीं हैं । अपयधिद 
में उल्लियित राजकृत (3, 6, 7) और रामायण में उल्निखित दजकर्ताए जा के 
निर्दायक नहीं वान्‌ राज्यापियेक काने दाते रःद्यप हैं। जद अपने ज्येष्ठ पुत्रों को स्पेशा 
करके राजा प्रद्मीप ने अपने छोटे पुर शंतनु को और ययाति ने पु को ग़ज्य दिया तो 


प्राचीन भारत | 3॥ 


प्रजा ने महल के सामने एकत्र होकर प्रतिवाद किया परन्तु इससे यह सिद्ध नहीं होता 
कि राजा के निर्वाचन में उन्हे भी बोलने का अधिकार था। इत्वाकु वश की वशावल्ी 
से भी वही शात होता है कि श्री राम के कई पीढ़ियो पूर्व और बाद भी एजपद आनुवशिक 
था और प्रजा को ग़जा चुनने का अधिकार न था” |? 


जैत्ा कि पूर्व मे कहा गया है कि प्लेटो की भाति प्राचीन भारतीय विचारक भी 
शिक्षा पर बहुत जोर देते ये। बैते राजपुत्रो की शिक्षा दीक्षा की व्यवस्था पृषक्‌ और विशेष 
रुप से ही हुआ करती थी, सेकिन तशशिला, गालन्दा जैसे विश्वविख्यात विश्वविद्यालयों 
में सामान्य वियार्थियो के साथ भी उनकी शिक्षा के उदाहरण मित्ततते हैं। यह शिक्षा सर्वांगीण 
होती थी और एजा के पूर्ण विकाप्त पर केद्धित होती थी । शरीर, बुद्धि और आत्मा तीनो 
ही के लिए शिक्षा आयोजित की जाती थी । वेद, तत्त्व ज्ञान, शास्त्र विद्या, युद्ध कौशल, 
धनुर्वेद, रतसचालन, हस्ति विधा, शासनकला, लोक व्यवहार आदि से सबन्धित ज्िक्षण 
राजा के पाठ्यक्रम मे हुआ करते थे । 

राणकुमारे के अतिरिक्त राजकुमारियों को भी सर्वागीण शिक्षा की व्यवस्था थी । 
ग़नियो और एजकुमारियों द्वार आवश्यकता पड़ने पर शासन और युद्ध की बागड़ोर सभातने 
के सबन्ध में भी अनेक उदाहरण मिलते हैं । दक्षिण भारत भे विशेषतया चालुक्यो और 
्ि के समय मे रजकुमारियो को उच्च पद दिये जाने के अनके उदाहरण मिलते 

। 


आचार्य कौटित्य का कथन है कि ग़जा समुचित शिक्षा द्वार ही काम, क्रोप, 
लातच, अहकार, भद और अतिहर्ष के वेगों पर नियत्रण कर सकता है। झौटित्य इन 
छ; बेगो को शत्रु मानते हैं और उनका मत है कि इन शत्रुओं को नियत्रित काने में असमर्थ 
होने के कारण अनेक ग़जा और उनके राज्य नष्ट हो गये ।2 

सामान्य तौर पर राजा के लिए चागे दिद्याओं में निष्णात होना आवश्यक माना 
जाता था। ये हैं - अन्ीक्षिकी (तर्क और दर्शन का अप्ययन), त्रयी (तीनो बेदों का 
ज्ञान), वार्ता (कृषि मे व्यापार विज्ञान) एवं दण्डनीति (शासन, प्रशासन विज्ञान) । 

अनिनिषुराण मे वर्णन है कि ग़जा को अच्छा भनुर्घर, हाथियों और घोड़ा का निपुण 
सवार होना चाहिये । उप्ते विभिन्‍न कलाओ मे भी दक्ष होना चाहिये । 

लेकिन व्यवह्र में शायद ग़जा इतनी विदयाओं में पारंगत नहीं हो पाता । शुक्र 
बयी के अन्तात पमशात्थ, पैर्मात्ता ओर पुएर्णो को भी सम्मितित करते हैं । राभवत: 
पजा का ब्रयी का अध्ययन इतना गहन नहीं होता होगा | इसलिये ग़जा की शिश्ञा में 
दण्डनीति, यार्ता और सैनिक विज्ञान में निष्णात होना ज्यादा स्वाभाविक लाता है ।2 ऐसे 


3. ए एश अलेझा, वही पुछाझ, पृ 49-50. 
2. कौटित्य का अपील, अनुदादक हो, जए. धागा शास्ी, पृ. 4. 
2 पहणा दी. उद्दाउन्‍्फा: दि ऐ्तिटिकेल इल्यैट्यूशन्स एश्ड एडकिनिस्टेशन, मेततौल्गल बनाफ़ौदास पृ. 44 
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आयें दिययालो के शरीर का अंश लेकर उसके शरीर का निर्माण किया है । विष्णु पुषण 
और भागवत मे कहा गया है कि राजा के श में अनेक देवता निवास्त करते हैं| शुक् 
भी कहते हैं कि राजा इन्द्र के समान धन की रक्षा करता है । वायु की भाति वह अच्छे 
और बुर कार्यों का कारण बनता है, यम की भाति वह दण्डित करता है, अग्नि की भांति 
वह पवित्र करने और भोगों को प्राप्त करने वाला है, वक्षण की भाँति वह अपनी प्रजा 
को पालने बाता और चन्द्रमा की भात्ति अपने सुकृत्यों से सबको प्रसन्‍न करने बाला होता 
है।* 


अमन पुरण भी राजा के देवत्व को समर्थन देता है। इसके अनुप्तार राणा में 
सूर्य, चम्द्र, वायु, यम, अन्न, कुबेर, वरूण और पृष्यी के रूप विद्यमान हैं। मल्य, 
पद्म और मार्कण्डेय पुणणों में भी अनेक देवताओं के गुणों का ग़जा में समावेश माना 
गया है। 

राजा के देवत्व के संवन्ध मे यह ध्यान देने योग्य है कि अधिकांश वियारक राजा 
और देवताओं के विभिन्‍न कार्यों की समता पए ही जोर देते हैं। ये राजा के कार्यो की 
देवताओ के कार्यों से फेवल तुलना मात्र करते हैं पर इस घात को स्वीकार नहीं करते 
कि ग़जा खब देवता है। यदि एजा देवता होता तो उसे शिक्षा, प्रशिक्षण और ज्ञान की 
आवश्यकता ही क्यो पड़ती ? इस प्रकार हिन्दू ग्रन्थकाय्रे ने न राजपद को दैवी ब्रताया 
है न ही किल्ली राज व्यक्ति को । यूरोप में राजा के देवत्य का सिद्धान्त मुछतः निरंकुश 
ग़जप्तत्ा के समर्थन के लिए ही प्रतिपादित किया गया था। प्राचीन भारत में नारद ही 
एकमात ऐसे ग्रन्यकाए हैं जिन्होने यह कहने का साहस किया कि दुष्ट राजा पर भी प्रहार 
काना पाप है क्योंकि उस्तमे देवता का अंश है ।३ परन्तु दूपों किसी ने भी उनकी बाते 
भहीं मानी । दुष्ट एजा वेण ने अपने देवत्व की दुह़ाई देकर दण्ड से बचना चाहा पर 
कुछ आपियो मे उत्तकी एक न सुनी और उसे तत्कात मार डाला । यह भी ध्यान में रखना 
चाहिये कि प्राचीन भारत में केवत्त अच्छे और धार्मिक राजा है देवतुत्य माने जाते ये । 
दुष्ट और दुशचारी ग़जा तो ग़ससावतार माना जाना पा [5 





3 पश्नरेए छुदाएं माइमिनिरिशोजूप, 
तहददामिवत्पेष सर्वधुदानि तैजस्सा, मनु, 85 
2 (ऊ , 23-37. 
3 एजति पदोदानु कृताणस्पीरे दुर्कति, भूले हमगरी विरवैद दम हत्माशंताऊम ए एप्न अ्तेका दवाए 
उर्जुत, दही पुस्तक, पृ 59 
4 गेडप्टलु दे एजा स शेदी देवहॉक्के : 
फिपरैशाणु रशो5श सर नाक घाजन ॥ 
ए एप अच्ेझ् (वही पु्ठ) दंग उदपुत, पू 59 
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ऐसे दुष्ट ग़जा की आज्ञा पालन तो दूर उसके विरुद्ध बगावत काने, उस्ते पदच्युत 
कर देने और यहां तक कि ऐसे आततायी का वध कर देने की बात भी कही गयी है। 
शुक्र लिखते हैं कि दुष्ट, दुग़चारी ग़॒जा की अवज्ञा ही नहीं बल्कि उसके विरुद्ध पहयन्त्र 
रचा जाकर उसे पदच्युत कर दिया जाना चाहिये । 


राजा का पद प्राय वशानुगत ही होता था। पद को सीमित अर्थ मे सवैधानिक 
भी कहा जा सकता है जिसमे नियरण और सन्तुलन की प्रक्रिया निहित यी । ऐतिहासिक 
तथ्य इस बात की पुष्टि करते हैं। उदाहणार्थ मौर्यकालीन राजतवर वशानुगत ही था। 
चन्द्रगुप्त के बाद विन्दुसार और फिर अशोक । लेकिन एक प्रक्रिया भी चयन के समय 
काम में लिये जाने का जिक्र है | प्लिनी का कयन है कि जनता द्वारा राजा और तीस 
समासदों का चयन किया जाता था ॥! इस बड़े अवसर पर जनता के साय साथ राज्य 
के अधिकारी, पौर, जनपद एवं अन्य सस्थाओ के प्रतिनिधि भी उपत्यित रहते थे ।2 
दक्षितार ने स्पष्ट लिखा है कि जनता के द्वारा राजा का चयन एऊ महत्त्वपूर्ण जनतात्रिक 
प्रक्रिया थी (3 


दीक्षितार के अनुसार जनता की सामान्य इच्छा प्राचीन भारतीय ग़जनीति के मूल 
में दी | लेकिन कुल मिलाकर यह स्वीकार कर लिया जाना चाहिये कि ग़ज़ा का बड़ा 
बैटा प्राय. तिहसनारूढ होता था और दूतररे बेटे प्रातो के ग़ज्यपाल या अन्य बड़े पदों 
पर आसीन होते धे । 


भारतीय परम्परा में मोध् पर बल है । वैराग्य, त्याग और गैर सांसारिकता इसके 
तक्षण हैं। अनेक उदाह्मण मिलते हैं जहाँ कि राजाओ ने अपने पुत्रों के पक्ष मे गरजसिदसन 
छोड दिय॑ ये। चन्द्रगुप्त ने चौदीस वर्ष राज करने के बाद अपने पुत्र बिन्दुसार को राज्य 
की दागड्ेर सौंप दी धी। इस प्रकार अशोक भी अपने जीवन के सपा काल में सिद्दसन 
त्याग कर सुवर्ण गिरि पर्वत पर रहने लगा था । 

प्राचीन भारतीय राजतत्र की प्रकृति क्या थी दस पर गहरा विवाद रहा है। अधिकांश 
पश्चिमी लेखकों ने ग़ज़ा को निरंकुश बताया है ! मौर्य शासकों के बोर मे तो और भी 
4200 देका कहा गया है कि वे निरंकुश ये, लेकिन यह सत्य पर आपारित वक्तव्य 
नहीं है । 

सर्वप्रषम यद एक महत्त्वपूर्ण तष्प है कि गजा विधिवेत्ा नही था। विधि सनातन 
थी जो कि पर्मशारत्रों एवं विधि ग्रन्यो में निहित थी। राणओ को इन विधिदेत्ताओ द्वारा 
निर्षरित विधि के अनुमार ही चवना पड़ता था और वह उनऊा उल्लंघन नहीं कर सकता 





व-२ दशिक्त मै परिदे, पृ ९5 
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था। स्पापित विधि के प्रतिकूल कार्य पाप समझा जाता था। ऐसा किये जाने पर उसे 
सिहातन से च्युत भी किया जा सकता षा। इसके विरुद्ध बगावत भी की जा सकती 
थी। इसका अर्थ यह निकता कि विधि ग्रन्थ और पर्म शाज्त्रो में वर्णित विधि मे ही सप्रभुता 
निदित थी । सप्ट शब्दों मे यह कद जा सकता है कि राजा मे कभी कोई कानून 
नहीं बनाया और न वह इसका निर्माण ही कर सकता या। जैसा कि उल्लेख किया जा 
चुका है कि ह बी हवैल की हिस्ट्टी ऑफ आर्यन झूल इन इण्डिया में परिचयात्मक टिप्पणी 
घाान देने योग्य है । उन्होंने जो लिखा उप्तका सार यह है कि भारतीय इतिहास के विद्यार्थी 
के लिए यह विचारणीय विषय है कि क्या इंग्लैण् की संसद एक मशीनी के रप में 
इन्हो-आर्यन पोलिटी की दार्शनिक योजना से अधिक कुशल है। इन्डों-आर्यन पोलिटी 
की विशेषता यह रही है कि इसमें देश की सामान्य विधि जिसका निर्माण जन प्रतिनिधियों 
में किया है, उ्तकी धार्मिक एवं कानूनी मान्यता है और यह ही गज्य की सर्वोच्च शक्ति 
है जिसके समक्ष यहाँ तक कि एजा और उत्के मंत्रियों को नतमस्तक होना पड़ता था । 
पाठकों की यह जानकर आश्चर्य होगा क्वि परिविमी संसदों की जननी (ब्रिटिश संसद) 
और प्राचीन आर्यन व्यवत्या मे बढ़ी समानता थी । 


दीक्षितार इस निष्कर्ष पर पुँचते हैं कि प्राचीन हिन्दुओ की शासन व्यवस्था में 
राजा किसी भी त्थिति मे निरकुश नहीं बन सकता या क्योंकि उस पर अनेफ नियंत्रण 
पे। नियनण और सन्तुलन का सिद्धान्त व्यवस्था में अन्तर्निहित था। परिषद और एसेग्बली 
मे भिन्न भिन्‍न समुदायों के लोग मैठकर राज्य के मसलों पर चर्चा करते थे। एक मंत्रिपरिषद 
थी जिसके अन्य सदस्यों मे एक पुरोहित भी होता या जो लौकिक और आध्यात्मिक विषयो 
मै ग़जा का मुख्य सलाहकार होता था। राजा के आदेशों का परिषद अधिकारियों के माध्यम 
से क्रियान्ययन करती थी। एजा परिषद की बैठक आहूत करता था और सदस्यों के मध्य 
मतभेद होने पर है जा उनके कार्य में हस्तक्षेप करता था। अधिकारियों पर परिषद का 
नियंत्रण एतता पा । प्रोफेसर काशीप्र्ताद जायसवाल इस निष्कर्ष पर पहुँचते हैं कि मत्रि- 
परिषद इतनी इक्तिशाली थी कि सशट के पास कोई प्रभावी शक्तियाँ नहीं बच पाती 
षी। 


विश्यखदत्त के प्रसिद्ध ग्रन्य मुद्राराक्षस मे ऐसा उत्सेख मिलता है कि ग़जा पश्चाताप 
के झतए परे कहता है कि उत्ते पात सिकय मुज्यमंत्री जौर मम्रिपीषद के प्रस्तावो को 
स्वीकार काने के अतावा और कोई कार्य ही नहीं है। दिव्यावदान में ऐसा उल्तेय मिलता 
है कि गण के कर्मचारियों (नौकरो) ने उतते सत्ता से मृयकू कर दिया | 

जैसा ऊि पूर्व मे उत्लेय किया जा घुका है ढो.धी. आग, भंडाकर का मत कुछ 
पिन है। उनसे कहना है झि जिस प्रकर बच्चे मा बाप पर पूर्णतया निर्भर एत्े हैं और 
वे जे चाहे उनके साय कर सऊते हैं ठीऊ उत्ती प्रकार पजा भी गजा की कृपा पर अख्नित 
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दी और वस्तुत राजा निरकुश या |? दीक्षितार और अन्य विद्वानो ने भडारकर की आलोचना 
करते हुए कहा है कि यदि ग़जा और प्रजा के सबन्ध पिता पुत्र के हैं हो गजा निरकुश 
कैसे हुआ ? 

सज धर्म 


राजधर्म पर प्राचीन भारत भे बहुत साहित्य उपलब्ध है। महाभारत पर्मशातत्र और 
मनुस्मृत्ति में इसका विशेष उल्लेख है। गजपर्म का अर्थ एजा के कर्तव्य एवं कार्य से 
है। ग्रजपर्म का व्यापक अर्य यह है कि इसके पालन करने से ही चतुष्कोणीय सामाजिक 
व्यवस््या बनी रहती है। ग़ज धर्म का इतना महत्त्व है कि मनु के अनुसार इसकी अनुपालता 
न करने पर दण्ड का प्रकोष होता है और अन्ततोगत्वा ग़जा मृत्यु को प्राप्त होता है । 
शाति पर्व के अनुसार सारे पर्म राजधर्म में समा जाते हैं । महाभारत के अनुस्तार रजपर्म 
विश्व का सबसे बड़ा धर्म है क्योंकि इसमे सभी थर्मों के नियम समाहित हैं। महाभारत 
मे वर्णित है कि ग़जा वत्तुत अपने युग का निर्माता शेता है। वह कलयुग को सतयुग 
में बदल सकता है । 


पर्म की अवधारणा 


पर्म की अवधारणा समस्त हिन्दू चिन्तन के मूल मे है और इसे परिभाषित करना 
जितना आसान है उतना मुश्किल भी है। सामान्य दृष्टि से धर्म का अर्य उन समग्र कर्तणो 
से है जो ईश्वर, देश, समाज और परिवार के प्रति व्यक्ति से अपेक्षित हैं। वेदों को ईश्वगैक्त 
माना जाता है और इनमे निहित कर्तव्यों एवं दायित्वों को वैदिक पर्म कहा गया है। इसे 
श्रुवधर्म भी कहा जाता है। चूँकि वेदों को समझना सामान्यजन के लिए संभव नहीं षा, 
इसलिये इस श्रेष्ठ ज्ञान को जनसाधारण तक पहुँचाने हेतु प्राचीन विधारको ने सकल 
व्याख्या की | धर्मसूों और घर्मशात्त्रों के विभिन्‍न लेखकों ने इनकी व्याख्या की । विधि 
ग्रन्यो को दो भागों मे विभाजित क्रिया जा सकता है- राजधर्म और प्रजाधर्ग । प्रजायर्म 
समाज के प्रत्येक नागरिक सदस्य का स्वरर्म है झो नियमो द्वारा निर्धारित किया गया 
है । यह सनातन धर्म ही है जो सभी स्थानों एवं कालो मे एक सा ही है। एजपर्म अपने 
में साध्य नहीं है। यह तो सनातन धर्म की प्रगति एवं संसार की प्रसन्‍नता एवं समृद्रि 
में आने वाली विषदाओ को दूए काने का सापन है। धर्म ग़जा और प्रजा सबको बांधता 
है, न कोई इससे ऊपर है और न ही इससे खतंत्र ही। भाव अनेऊ पर्मो की उन्मस्‍्यती 
है, उनमे कुछ कुछ अन्तर भी आये हैं, लेझिन मौतिक तिद्धान्त कौय करीद सब ही 
के समान हैं | उद्दहएण्य्य हिन्दू, बेद्ध और जैन साहित्य में धर्म की अवधारणा को लेकर 
कोई उल्लेखनीय अत्त्र नहीं है। सुप्रसिद्ध विद्वान दो एरमन जकोदी ने अनेक उदाहरण 
देश्य यह निष्कर्ष निखाता है कि दोद और पैन धर्म तत्कात सुधार के प्रतिफल ने होका, 
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पर्याप्त काल से चलते चले आये धार्मिक आन्दोलन के माध्यम से द्राहनिज्म से ही विकसित 
हुए पर्म हैं ।* उपलब्ध सामग्री के आधार पर यह स्ष्ट रूप से कहा जा सकता है कि 
राजपर्म का संबन्ध किसी थर्म विशेष से नहीं है, ग़ज़ा का व्यक्तिगत धर्म राज्य में रहने 
दाले अधिकांश नागरिकों के धर्म से पृथक्‌ भी हो राकता है। चन्द्रगुप्त के बोरे मे कह 
जाता है कि वह जैन चन गया था जबकि अधिकांश प्रजा हिन्दू थी। ऐसी ही बात अशोक 
के मारे मे भी कही जाती है, वह प्रथम जैन धर्म की ओर आकृष्ट हुआ और फिर बौद्ध 
भर्म की दीक्षा ती । सार यह है कि राजपर्म राजा का व्यक्तिगत धर्म नहीं है, उसका 
व्यक्तिगत धर्म कोई भी है प्रजा फो उससे कोई सरोकार नहीं, राजपर्म त्तो राजा के रूप 
मे प्रजा के प्रति अपने कर्तव्य एवं दायित्वों का निर्वाह है । उन नियमों की अनुपालना 
है जो शास्त्रों द्वार उस्ते निर्देशित हैं। इस रूप में घर्म की भारतीय अवधारणा अदूशुत्त 
है। धर्म सर्वोपरि है यह राज्य की सर्वोच्च शक्ति है, जिसके अधीन ग़जा स्वय भी है । 
वह तो केवल पर्म की प्राप्ति के ध्येय तक पहुँचने का साधन है। धर्म की अनुपालना 
करना तो एक बड़ा सामाजिक और धार्मिक आदर्श है क्योंकि इसके बल पर ही तो एक 
दुर्पल व्यक्ति शक्तिशाली से लोहा ले सकता है । 


आज जबकि हभ पर्म निरपेक्षता की बात कप हैं हमे प्राचीन भारत के धर्म और 
राजपर्म कौ अवधारणाओं को समझने का प्रयास करना चाहिये । यह आज के सदर्भ 
मे विशुद्ध धर्मनिरपेक्ष विन्तन है। अतः धर्म का अर्य यदि मैतिकता है, कर्तव्यो एवं दामित्वों 
का निर्वाह है, सभी धर्मों के प्रति सहिष्णुता, सद्माव एवं स्म्भाव है तो इसका सार्वजनिक 
एवं गजनीतिक जीवन मे प्रवेश अभिनन्दनीय है । मोहनदास करमचद गांधी हसी अर्थ 
में धर्म को एजनीति से जोडते हैं। वह कहते हैं कि “जो यह कहते हैं कि धर्म का राजनीति 
से कोई स॑ंबन्ध नहीं है वे न तो यह जानते हैं कि धर्म क्या है ? और राजनीति क्या 
है ? मैं तो चाहता हूँ कि धर्म ़जनीति मे प्रवेश करे ।” 


अर्पश्त्र की ही बात करें । इसके अनुस्तार एज्य का कार्य समाज की स्थिति 
को बनाये रघना है। तत्कालीन समाज जातियो और चर्गों मे घट हुआ था। लेकिन 
जातियाँ श्रम विभाजन एवं आर्थिक वर्गीकरण के आधार पर निर्मित थी । सामाजिक स्थिति 
को बनाये रखने के पीछे देश की आर्थिक प्रगति को भी बनाये रखना या । इसतिये स्वधर्म 
की पातना काना बहुत आवश्यक था । कौटिल्य ने त्वधर्भ की अवधारणा पा ही तो गज्य 
के पिद्वाना का प्रतिपादन किया है। गजा का ख़र्म है जनता की पर्म या विधि के अबुग्मा 
रा करना है। पर्म शास्त्रों एवं धर्म सूती में भी यही बात वर्णित है गज्य प्रत्येफ़ नाणीक 
से यही अपेशा करता है कि वह ्वधर्म का पालन को। लाए रुप में यही कहा जा सकता 


है कि स्वपर्म की अनुपालना सभी के लिए अनिवार्य है--- चाहे वह गा हो अथवा 
प्र्जा। 


3. दैश्विपप, मैर्वन पेतिये से रहपुत, पू 244 


38 | भाप्तीय राजनीतिक चिन्तन 


महभासत ने राज्य धर्म अथवा क्षात्र यर्म को अन्य यर्मो से ऊँचा माना है। लेकिन 
यह अपने मे साध्य नहीं है, इसको इसलिये अधिक महत्त्व दिया है कि यदि राज्य दुष्टों 
के दमन हेतु दण्ड का प्रयोग नहीं करेगा तो समाज में अराजकत्ता फैल जायेगी और मनुष्य 
अपने जीवन के दद्देश्य को प्राप्त नहीं कर पाएगा । जीवन का दद्वेश्य मोक्ष की प्राप्ति 
करना है । प्राचीन साहित्य मे त्रिवर्ग और तमिल साहित्य में मुषाल की प्राप्ति का जिक्र 
आता है । यह है दर्म, अर्थ और काम | त्रिवर्ग के सिद्धान्त के पीछे यही दर्शन निहित 
है। 


यहाँ यह आलोचना की जा पकती है कि सामाजिक व्यवस्था को बनाये रखने 
की आइ मे ग़ज्य उन जातियो और वर्गों का दमन कर सकती है जो अपने जातीय व्यवत्तायो 
को छोडना चाहे | सच तो यह है कि श्रम विभाजन के नाम पए शूद्रो, श्रमिकों एवं दस्तकारो 
की जातियाँ ही बन गयी जो पीरे धीरे वेशानुगत हो गयी। शूद्रो, श्रमिकों, किसानों और 
दस्तझारें की दाडान्तर मे दुर्गीत होती चली गयी और ग़जनीतिक एवं आर्षिक रात्ता उच्च 
कही जान वाली जातियो के हाथो में सिमट कर रह गयी। इस प्रकार अल्सछ्यक ऊँची 
जातियो ने बहुसंख्यक नीची और मध्यम जातियों पर अपना वर्चस्व स्थापित कर लिया । 
लौकिक और पारलौकिक दोनो ही शक्तियों पर यह छोय सा वर्ग काबिज हो गया 7 
ब्राह्मण पर्मगु बता, क्षत्रिय ने राज्य पर कब्जा किया और वैश्य अर्थ व्यवस्था का स्वामी 
बन बैठ । अब चौथा वर्ग तो सेवको का रहा जिसका जो चाहे शोषण को, अपमानित 
को । इतिहास साक्षी है कि समाज के पहुसंख्यक लोगों की यही दुर्दशा बनी रही जो 947 
तक कौय फरीब नी रही। स्थत॑गता प्राप्ति के बाद कुछ परियर्तन अवश्य आया, लेकिन 
गाजनीतिक और आर्थिक सत्या पर उच्च जातियों का वर्चस्व न्यूनायिक बचाकर है। 
अर्थशास्त्र की रचना के समकालीन भारत मे जातियों बंशानुगत हो गयी थीं, नीची जातियो 
की. दुर्दशा थी । ययाति कौटिल्य इस बात के पश्षपर नहीं हैं कि ऊंची जातियो के दाप 
मे सत्ता केद्धित रहे, लेकिन जब यह यपात्यिति या सामाजिक व्यदेस्था को बनाये रपने 
वी बात के हैं तो यर्तं इस बात दी आशंका से भी इन्कार नहीं किया जा सकता 
कि गज्य के माध्यम से सता सामन्‍न एवं साधन सम्पन्न व्यक्ति दलिलें, पिछड़े एवं विपन्नो 
का दमन एवं शोषण कोगे । 


छपषएण 
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3 
प्राचीन भारत के प्रमुख विचारक 


मनु 

मनु को प्रपम्त विधिवेता और मानव जाति का जनक कहा गया है। ऋग्वेद से 
जेकर बाद के अमेक ग्रन्यो में मनु का उल्लेख आता है। कुछ स्थानों पर इस प्रकार का 
वर्णन आया है कि महाप्रलय के वाद केवल एक पुरूष ही बचा और वह मनु थे। तैतरीय 
संहिता, शतपष ब्राह्मण, पुणणों आदि ग्रन्यो में पी मनु का वर्णन मिलता है। मनु महापारत 
के बहुत पहले हुये थे ऐसा! कई थानों पर वर्णन आय है । यदि वह आदि पुरुष और 
स्ष्यता के सृजक हैं तो यह मानना अनुचित भी नहीं है। प्राचीन हिन्दू पर्पराओं के 
अनुसार मनु को मानव समाज का प्रथग राजा माना गया है। जब मतय न्याय से समाज 
दुछी होमे लगा और सामाजिक व्यवस्था टूटने लगी तो बह ने मनु को पृष्वी का राजा 
बनाया। लेकिन मनुस्मृति के रचयिता के रूप में बढ इतने पुरातन नहीं हो सकते क्योंकि 
मनुप्ृत्ति मानव समाण का प्रषम प्रन्य नहीं है। मगुस्मृत्ति में जो सामाजिक व्यवस्था मिलती 
है घह बहुत बाद की है। इसलिये दो सकता है कि बाद के लोगों ने मनु के नाम से 
जोड़ दिया हो । यह व्यवत्त्या भी रही है कि शिष्य गुछ्ठ की परम्पत को बनाये रखने के 
लिये ऐसा कर दिया करते थे । 
राजा, राज्य एवं राजनीति 

मतु ने राजनीति का बहुत ही वृहत रूप हमारे समक्ष रखा । राजनीति को सामाजिक 
स्वरूप प्रदान किया । राजनीति के बिना समाज का सचालन ही मुश्फिल है। ग़जा के 
बिना आएजकता आज़ायेगी | लेकिन यह केवल कानून और व्यवस्था ही नहीं है बत्कि 
इसका लोककत्याणझार स्वरुप उ्ोने प्रस्तुत किया है । मनुस्मृति के अनुसार राज्य का 
कार्य समाज के सभी घटकों को समन्वित रूप से संगठित करना है। ग़ज्य का क्षेत्र इतना 
व्यापक है कि उसमे पशु पक्षी, पर्यावरण भी शामिल हैं । राज्य का कार्य समाज में इतना 
सन्तुतन बनाये एजना है कि कोई एक दूसरे को ददोच न सके । मनु की मान्यता है 
#ि यदि प्रत्येक व्यक्ति अपने कर्तव्य का पालन करता रहे तो उसमे उसका स्वयं का 
थे नदी सम्पूर्ण समाज का हित निहित है । इसलिये अच्छा ग़ज्य केवल यही नहीं है जो 
प्रण की सेवा करता है बत्कि उत्तकी अच्छाई का एक मापदण्ड गह भी है कि उसमें 
अक्चे सौग निवात करे । मनु का कपन है कि अच्या राज्य यह है जिसमें बड़ी सल्या 
हे संत पुरुष निवास करें, जिसमें कोई बीमारी न हो तथा निवासी विनप्र और निर्भोक 
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है, अ्ी खेती हो और साथ में अच्छा वाणिज्य भी । राजा का कार्य अच्छे लोगो की 
रक्षा और दुष्टो का दमन काना है । निर्वल लोगो, विषवाओ और वृद्धों की रक्षा करना 
भी राज्य का कार्य है। 


मनु एक प्रकार से लोककल्याणफारी गज्य की स्थापना करते है जिसमे ग़जा प्रजा 
का सेवक है, वह न्याय करता है, एक ऐसे समाज की स्थापना करता है जिसमे शात्ति, 
विकास, वैधव, सुप्षा एव एकता है। उस एज का ग़ज्य नप्ट हो जाता है जो अपने 
कर्तव्य का पालन नहीं करता और राज पत्ता का न्यायोचित ढंग से प्रयोग नहीं 
करता । ऐसप्ता राजा स्वय ही अपने पतन के लिए जिम्मेदार होता है 


ग़जा के अछे सलाहकार हो यह भी जहर है । बुद्धिमान पुछुषो की ग़य शजा 
के लिये आवश्यक है। गजा को चाहिये कि यह आश्वस्त हो कि उसके मत्री श्रेष्ठ आचरण 
के एवं सत्यनिष्ठ हैं | प्लेटो की भाति मनु ने गजा के लिए एक श्रेष्ठ शिक्षा पद्धति की 
भी व्यवस्था की है। यह शिक्षा केवल ज्ञानोपार्जन हेतु ही नहीं है बल्कि राजा के चज्ि 
निर्माग हेतु भी है। मनु के कथन का आशय यही है कि वह ग़जा जो अपनी इन्द्रियों 
का स्वामी नहीं है वह प्रजा पर कैसे नियत्रण स्थापित कोगा। 

मनु किसी भी स्थिति में राजा को अनैतिक कार्य करने की आज्ञा नहीं देते क्योंकि 
अन्ततोगत्वा यह कष्टदायक ही होता है । यदि कभी राज्य के दित में कुछ ऐसे शाधन 
अपनाने भी पड़े तो भी ग़जा को सतत इस दात का घ्यान रखना चाहिये कि विजय सत्य 
की ही होती है। यद्यपि मनु गाजतंत्रवादी हैं तेकिन वह जनमत की उपेक्षा नहीं करते । 
उनका मत है कि जब तोय अपनी बात नहीं कह पाते हैं तो सत्य का गला घोट दिया 
जाता है, सच्चे तथ्यों के अभाव मे राजा सी निर्मय नहीं कर पाता है और अन्ततोगत्वा 
शजा का विनाश हो जाता है। मनु वी तो स्पष्ट चेतावनी है कि उसे अपनी पत्नी, बच्चों 
और पौरिवा? के लिए भी सत्य का मार्ग नहीं छोडना चाहिये । यदपि उस जमाने मे आजकल 
की विधायिका तो नहीं थी लेकिन दो बाते ग़ज़ा की शक्तियों को नियत्रित करती थीं। 
प्रथम यह कि जिस उद्दैश्य को लेकर राज्य की स्थापना की गयी है वह राजसत्ता को नियत्रित 
करता है, दूसरा यह ऊि ग़जा के प्रति आज्ञापालन इस बात पर निर्भर करता है कि वह 
अपने दादित्व का निर्वाह किस प्रकार काता है !! 


मनुस्मृति के अध्ययन से ग़ज्य के संगठन, कर, देतन और प्रशासन के ये में 
भी पता चलता है। प्रशासन की इकाई के रूप में मनु ने ग्राम, जिला और प्रांत का उन्लेज 
फिया है। एक महत्वपूर्ण बात यद है कि ग्राम की समस्या में जिते का हानहोप तय ही 
आवश्यक है जब्फि ग्राम ल्‍तर पा उसझ्ल स्मापान न हो पाये और इसी प्रकार जिला स्तर 
पर प्रैंद के हग्तसेष की यात करी है। यह एक प्रकार से विफ्रेद्धित व्यवस्पा है । सार 
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यह है कि गज्य के संगठन मे विक्रेद्भीकणण और लोक कल्याण के सिद्धान्त को महत्व 
दिया गया है । मनु द्वार प्रतिपादित राज्य पुलिस राज्य नहीं है ।! ग़जा से यही अपेक्षा 
की गयी है कि वह ग़ज्य को घनधान्य पूर्ण बनाये और उस वृद्धि का प्रजा में न्‍्यायोचित 
वित्तण को । जनता पर को का भाए ने हे इसलिए मनु ने कहा कि राजा को सोने 
का /$0, अनाज का /6 और वाणिज्य का |82 भाग ही लेना चाहिये। वह सम्पन्‍्नता 
के लिए ज्यादा स्वतत्रतां देने के पक्षपर हैं, लेकिन असामाजिक तत्त्वो के दमन की अनुशतता 
भी करते हैं । 


वस्तुत मनु राजतंत्रवादी हैं। उनका राजा देवत्व लिये हुए भी है । मनुस्पृति में 
तो भें तक वर्णन आता है कि विभिन्‍न देवता ग़ज़ा के शरीर में निवास करते हैं और 
इस प्रकार वह स्वय एक बड़े देवता का रुप ग्रहण कर लेता है, लेकिन जैसा कि उल्तेख 
किया भी जा चुका है मनु राजा को निरंकुश नहीं बनाते । ग़जा के अनगिनत कार्य बताये 
शये हैं, जिनमे प्रभु प्रजा की रक्षा काना, वर्णाश्रम धर्म की पालना काना, भ्याय करना, 
राज्य की आन्तरिक कलह एव वाक्य आक्रमणो से रक्षा काना, आर्थिक विकास करना, 
ब्राह्मणो, गुणियों, विद्वानो का सम्मान करना, असहायो, वृद्धों, अपाहिजो, विकलागों, 
विपवाओ एवं गर्भवती छलियो की उक्षा करना, दुष्ट को दाण्डित करना आदि शामिले 
है । प्रजा को गैतिक बनाना भी शजा का कर्तव्य है और इसलिये जुआ, मद्यपान, पर 
स्त्री गमन, मायगान, पराये धन का अपहरण, ईर्ष्या आदि से प्रजा को बचाये । 

भनु ने ग़जा से अपेक्षा की है कि वह न्यायपूर्ण कर प्राप्त को एवं शासन को । 
नियमित रूप से यज्ञ कगना एवं पाए में प्रजा की रुचि में अभिवृद्धि काना भी उसका 
कार्य है। उसे शक्तिशाली होना चाहिये, शत्रुओं का दमन करने की उसमें शक्ति होनी 
चाहिये एवं उसके पाप्त सुसज्जित सेना होनी चाहिये । उसे समय समय और आवश्यकता 
पड़ने पर अपनी सामरिक शक्ति का प्रदर्शन भी करते रहना चाहिये ताकि शत्रु ते रहें 
औए अपनी प्रजा मे राजा के प्रति सम्मान बना रहे। उसको कूटनीतिज्ञ भी होना चाहिये 
और गोपनीयता यनाये एघना चाहिये । गोपनीय एवं अन्य नीतिगत बाते केवल अपने 
विश्वस्त लोगो के साथ ही करनी चाहिये । ग़जा के लिए कहा गया है कि उसमे बगुले 
की भाति अर्थ चिन्तन करने, शेर की तरह शक्ति प्रदर्शन की क्षमता, भेंडिये को भांति 
श्र का नाश एवं सगे के समान शरु के चंगुल से बाहर निकलने की फुर्ती होनी 
चाहिये। उसमे आवश्यकता पड़ने पर कठोर और फोमल दोनों ही बने रहने की भी क्षमता 
ऐनी चाहिये । शक्ति और पत्ता दोनों ही शजा के लिए नितान्त आवश्यक हैं। 


मगजु न्याय व जयवस्था के लिए सर्वाधिक जाने जाते हैं । उन्होंने गजा के न्यायपूर्ण 
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आचरण को अत्यन्त आवश्यक माना है । दण्ड शक्ति पर ही श़ज्य स्थिर रह पाता है 
लेकिन इसका दुरुपयोग करने पर राज्य नष्ट भी हो जाता है। मनु त्रिवर्ग (धर्म, अर्थ 
और काम) की रक्षा पर जोर देते हैं और समुचित दण्ड व्यवस्था के अभाव में अगजकता 
फैल जाती है। 

मनु ब्रह्मगवादी अवश्य हैं। न्याय व्यवस्था मे भी ब्राह्मणवाद झलकता है। उनका 
कथन है कि यथाप्तम्मव मुकदमो का फैसला स्वयं राजा को ही करना चाहिये, लेकिन 
आवश्यकता पड़ने पाए यह कार्य वह विद्वान दाह्मणो को सौंप सकता है। कहने का अर्थ 
यह है कि आज की भाषा मे केवल ब्राक्षण ही न्यायापरीश हो सकते हैं, शूद्र नहीं । लेकिन 
मनु इस बात को बाए बार दोहराते हैं कि जिस न्यायालय मे सत्य असत्य से आक्रान्त 
हो वह पाप का केन्द्र बन जाता है। मनु ने न्याय काते समय गवाह, प्रमाण, तप्य आदि 
की आवश्यकता पर बल दिया है लेकिन शूद्रों की तरह ल्वियो के प्रति भी उनफा पूर्वाग्रह 
है । बढ़ जहाँ तक संभव हो ख्ियों को साक्षी बनाने के वि्द्ध हैं क्योंकि उनके अनुस्तार 
स्त्रियों की बुद्धि स्थिर नही होती । वह परम्परा, धर्म, शीतिरिवाज आदि को भी किसी मामले 
को निर्णीत करने मे आवश्यक मानते हैं। 

मनु ने कर सिद्धान्त भी दिये हैं । वह कर वसूली को सहज रूप देना चाहते हैं 
ताकि प्रजा को यह वसूली भार न लगे । कर लेने का उद्देश्य केवल प्रजा की रक्षा एवं 
उत्तका उनयन है न कि शासकों की मौजमस्ती और ऐश आगप | मनु बहुत ही संतुलित 
ढंग से कहते हैं कि का न लेने से राजा का क्षय होता है और अधिक कर जनता की 
कमर तोड़ता है। अत जैसे मधुमक्सी पुष्प से मु संचय करती है वैसे ग़जा को कर 
लेना चाहिये । जैसे गाय का मालिक दूध भी निकालता है और बछड़े के लिए भी दूप 
छोड़ता है । लोभ करने पर गाय लात मरेगी और दूध के स्थान पर खून आयेगा । अभिप्राय 
यह है कि लोभी ग़जा जनता के आक्रोश को निर्मत्रण देगा और राज्य के अत्लित्व को 
ही खतरग उत्नन्‍न हो जायेगा । मनु चेतावनी देते हैं कि ऐसे राजा का यह लोक और 
पतज्नोक दोनों ही नप्ट हो जायेगे । मनु ने कर सिद्धान्त का केवल मानवीकाण ही 
नहीं क्रिया बल्कि उसका सरलीकाण भी किया है । करदाता की क्षमता और ए़ज्य की 
आवश्यकता को घ्यान में खखकर कर लिया जाना चाहिये । व्यापारियों से उनकी आय 
और व्यय को ध्यान मे रखकर कर लिया जाना चाहिये । पगु और स्वर्ण पर 50वाँ भाग, 
जमीन की उर्दरकता को देखते हुए अनाज का छठा, आठवीं और बादहवाँ भाग कर के 
रूप में लिया जाता चाड़िये। अत्यधिक वृद्धों, अपाहिजों, निर्षनों, अंधों एवं विकतांों 
से कोई कर नहीं लिया जाना चाहिये । 
मूल्यौकन 

मनु के महान विदारक होने के अधिऊार से उन्हें कोई वंचित महीं कर सकता 
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लेकिन भाग मे ज्यो ज्यों पिछड़े और दलित वर्गों का समाज मे प्रभाव बढने लगा है 
मनु की आतोचना त्तीब् होती जा रही है | उन्हे पुरातनवादी, कटटटरपंयी और ब्राह्मणी 
संस्कृति और जीर्ण-शीर्ण परम्पत़ का पोषक कहा जाने लगा है। उन्हे घोर सजतंववादी, 
ब्राह्मणवादी एवं दकियानूप्ती कहा गया है। उन्हें स्त्री और शूद्र विगेधी एवं उच्च जातियों 
का पश्मपर कहा गया है। सामाजिक व्यवस्था का निर्माण असमानता के तिद्घात पर करने 
का उन्हे दोषी बत्ताया गया है । मनुस्यृत्ति से कुछ उद्धरण देकर इस आप को स्पापित 
किया जाता है - 


सृष्टि के विकास हेतु बल्मा ने ब्राह्मण को अपने मुँह से, क्षत्रिय को अपनी 
भुजाओं से, वैश्य को अपनी जघा से और शूद्र को अपने पाँव से जन्म दिया (अध्याय 
श्लोक 3) 


शुद्र के केवल एक शूद्र पतली ही हो सकती है जबकि वैश्य की पली वैश्य के 
साथ साथ शूद्र भी हो सकती है, क्षत्रिय की पत्नियाँ तीन हो सकती हैं, एक शूद्र, एक 
दैश्य और एक क्षत्रिय औरत जबकि ब्राहमण की चार पत्नियों में एक ब्राह्मण महिला के 
अतिरिक्त शुद्र, वैश्य और क्षत्रिय तीन महिलायें और भी हो सकती हैं । (अध्याय 3, 
झलोक 3) 

ब्राह्मण को न भात जाय चाहे उसने सभी अपराध किये हों। (अध्याय 3, श्तोक 
380) 

जह्मण के अतिरिवत अन्य सभी व्यभिचारियों को मृत्यु दण्ड दिया जाना 
चाहिये । (अध्याय 8, श्तोक 359) 

नारी कभी स्वत॑त्र होने लापक नहीं होती, इसलिये बचप्रन में पिता, जवानी में 
पति और वृद्धावस्था मे पुत उसका संरक्षक है। (अध्याय 9, श्लोक 3) 

शहरण की रेवा करना शूद्र का सर्वश्रेष्ठ कर्तव्य है। (अध्याय 9, श्तोक 334) 

तीनों उच्च वर्णों को चेद पढने का अधिकार है लेकिन पढ़ाने का अधिकार केवल 
ब्राह्मणों को ही है। (अध्याय 0, श्लोक ) 

मनु के आलोचको ने मनुझृति को एक असमान, पुरुष एवं ब्राह्मण प्रधान, 
अलोगतांजिक , शणत्तशरी, शणिक जझता की पोषक पुप्तक घताण है, जिततकां 
बदतते संदर्भ में कोई अर्थ मही है । 


नि:श्नंदेह मनु अपने युग से बहुत्त प्रभावित हैं और उन पर ब्वाद्मणी संस्कृति की 
वकालत का आयरेप सही भी है। शूद्ध और नाश के प्रति उनका पूर्वाग्रह भी सप्ट है, 
लेकिन उनके मौलिक विचारक होने के यपार्ष को भी नहीं भुलाया जा सकता । उन्होंने 
एज्द और एजा के पद क्र जो निरुपण किया यह बहुत ही संतुलित, आदर्श और यपार्थ 
का समन्यित स्प्तप है। भतु झ्य एजा प्लेसे के दार्शनिक शात्तक की भांति आदर्शवादी 
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मी है और साथ ही व्यावध्रिक भी । मंत्रिपरिषद की प्रस्तुत अवधारणा बहुत ही प्रशसनीय 
है। गष्ट्रवाद और अन्तर्राष्ट्रवाद का सामजस्‍्य एक अद्भुत देन है जो तत्कातीन समाज 
की सरचना एवं चिन्तन से कही बहुत ही आगे है | विधि और न्याय व्यवस्था को मनु 
की देन तो उनके आलोचको ने भी स्वीकार की है । 


प्रो वी आए मेहता का कथन है कि मनु की एक विशिष्ट देन यह है कि उन्होने 
ग़जा को विधि के अशीन माना है। विधि का निर्माण ग़जा नहीं करता बल्कि विदान कातते 
हैं और जो कोई भी उसका उल्लंघन करेगा, दण्ड का भागी होगा । राजा के पर्म विरुद्ध 
जाने और मत्रियों और सलाहकाएं की संयुक्त ग़य के विपप्रत आवरण करने पर जनता 
द्वारा उसका व किया जाना भी उचित है 


प्रो यू एन घोषल के अनुसार मनु ब्राह्मण और राजा को श्रेष्ठ मानते हुए 
कहते हैं कि उन्हें ईज्वर ने अन्य लोगो पर शाप्षन करने का दैविक आदेश प्रदान किया 
है ।£ यदी पूर्वाग्रह मनु की आतोचना का गभीर विषय बन जाता है । 
वाल्मीकि और व्यास 

राम और कृष्ण ने भारतीय मानस को अप्रत्याशित रुप से प्रभावित क्रिया है। 
यद्यपि ग़म और कृष्ण अवतार माने जाते हैं, लेकिन पुद्रष के रूप में उनके द्वात़ किये 
गये लौकिक कार्यों में जो अलौक्षिकता है उससे समाज चमत्कृत हुआ है और चिएन्‍्तन 
मूल्यों का प्रवाह अबाधित गति से चलता चता आ रहा है। सत्व, ग़जप्त और तामस 
से निर्मित इस संसार के कार्यकलापो का किस प्रकार संचालन हो इस पर इन दोनो युग 
निर्माताओं ने अपने संदेश दिये हैं जिन्हे क्रमश वात्मीकि और व्यास ने अपने ढंग से 
प्रस्तुत किया है। ग़मायय और मद्गाघारत मे लौकिक समस्याओ, सत्य और अप्तत्व, द्ञान 
और अज्ञान, चेतना और अंधकार के मध्य अनवरत संपर्ष का निरुषण है, लेकिन 
अन्ततोगत्वा विजयश्री उन्हीं के हाय लगती है जो सत्य, ज्ञान और चेतना के पश्षपर 
हैं। कुत्सित शजनीति, कूटनीति, पडयंत्र, स्वार्यपरता, अदययित महत््वाकांधा, आतुरी 
शक्ति, छतकपट आदि सभी पस्त होते नजर आते हैं और अन्त मे दिययता, शुचिता, 
चिस्तनता का बोध होता है। ग़मायण और महाभारत महाकाव्य हैं, जिनमें एक प्रमुख 
या है और सर के इर्दगरद अनेक उपकयायें घूमती हैं । इनमें राजनीतिक चिन्तन उभर 
कर हमरे समझा आना है। कौटित्य का अर्पशास्त्र विशुद्ध तजनीति, कूटनीति, तोक 
प्रशासन एवं अन्ताष्धीय संवन्धों पर रचित व्ययत्यित ग्रन्य है, तेकिन उसमें भी इन सभी 
को मैतिक पन्म से जीद्य है। रामायय और महाघारत में क्रम राम और वृष्ण दो मदनावक 
है किसे जीवन के कर्करि्द शुपी राघाओ, धबनाओं। से धर्म, संस्कृति , मर्यदा, क्ञान चेतना, 


१६2 झा मेदद दे पुम्द्क, पृ 27 
2. यू एन छोप्रत . यह घुराऊ, पृ 86 
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जीवन दर्शन का सदेश मित्॒ता है, लेकिन राजनीति पर भी हमें पर्याप्त सामग्री प्राप्त होती 
है। सर्वप्रषम हम ग़मायण के रचयिता वाल्मीकि का अध्ययन प्रस्तुत करते हैं | 


वाल्मीकि 


वाल्मीकि और व्याप्त दोने ही ऐतिहासिक पुरुष नहीं हैं और न ही ग्रमायण और 
महाभात्त ऐतिहासिक प्रन्य ही हैं। यह पूर्व ऐतिहासिक काल कह्य जा सकता है, लेकिन 
इनका संदेश और समस्याओं का निशपण इतना साम्रयिक और जीता जागता है कि ऐसा 
लगता है कि मानो हमारे जीवन को स्पर्श काती हुई ये घटनायें हो । इनमे निरन्तरता 
और चिल्तनता प्रवाहित होती है । 


बात्मीकि के प्रारम्भिक जीवन के बारे में अधिक ज्ञात नहीं है। लोक कषाये इस 
प्रकार हैं कि वह प्रारम्मिक जीवन में डाकू ये, लेकिन उनके जीवन में बड़ा परिवर्तन आया 
और वह संन्यास वन गये । ऐसा कहा जाता है कि महर्षि भृगु के आग्रह पर जब उनके 
परिवार के सदष्यो ने यह कष्ठ कि वे उनकी पाप की कमाई में मागीदार हैं, लेकिन उनके 
घापों में नहीं, तो वात्मीकि मे ज्ञान त्पनन हुआ और वह संन्यासी हो गये । इस एक 
घटना ने उनके जीवन को बदल'दिया और वह विज के एक अत्यन्त लोकप्रिय और 
प्रभावशाली मह्काव्य के रचयिता बनकर सदा के लिए अमर हो गये । ऐप्ता भी कहा 
जाता है कि उनके पूछने पर कि आदर्श ग़जा कैस्ता होना चाहिये, सृष्टि के रचयिता बद्मा 
ने ग़म के जीवन से जुडी सभी घटनायें बहुत पहिले ही बता दी और इसलिये कहा जाता 
है कि वाल्मीकि ने एम के जन्म के कई हजार वर्ष पूर्द ही ग़मायण की रचना का दी । 
ऐतिहासिक, पूर्व ऐतिहाप्तिक या कपोलकल्पित कुछ भी हो वाल्मीकि की रागायण एक 
अदभुत ग्रन्य है जिसने युगों युगो तक मानव को अनुप्राणित किया है और तुलसीदास 
में हिन्दी में एमायण की रचना कर कोटि कोटि जनो को शाम के जीवन से प्रेणणा लेने 
का संदेश दिया है। कुछ प्रप्तोगों को छोड़कर तुलत्तीकृत रामायण वाल्मीकि के महाग्रन्य 
पर ही आधारित है और इस प्रकार प्रादीन फोल के महानायक और उनके जीवन पर 
आधारित प्रेक घटनाओ और संदेश को लिपियद्ध कर इस, अमूत्य घरोहर को अशधुष्ण 
बनाये रखने का महान कार्य वाल्मीकि द्वाग सम्पन्न हुआ है । 


प्रो, वी, आए. मेहता! के अनुसार ग़मायण ने एक व्यापक वैस्यिक दृष्टिकोण को 
प्रतिपादित किया जिप्तका प्रचण्ड प्रभाय भारत में सामाजिक संयन्धो पर पड़ा | द्वित्तीय, 
एमायण के ग़म आदर्श एज के रूप मे चित्रित किये गये जे आज भी एजनीत्ति के विद्यार्पी 
के लिए प्रेणशा के प्लोत हैं। आज भी कोटि कोटि भारतीय ग़म जैसे शासक को आदर्श 
के एप में पहतुत करते हैं । तृतीय, जनमत का शद्धा के लिए कितना महत्त्व है, यह 
शसक फे हूप में ग़म के जीयन से सीखा जा सझता है। केयल एक पोबी के कहने 
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से सीता को वनवास भेज देना जनमत के महत्त्व को दर्शाता है । राजा द्वात जनमत वा 
प्म्मान किये जाने का यह एक अद्भुत उदाहरण है। प्रजा के सुख मे ही राजा का सुख 
है, उस्तका स्वय का न कोई स्वार्थ है और न ही कोई पृथक्‌ अस्तित्व है- यही एक अनूठा 
आदर्श है जो ग़म के जीवन मे प्रतिलक्षित होता है । यहाँ राजा और प्रजा एकाकर हो 
जाते हैं । एम कैसे ये इसके बारे मे ग्रमायण से एक उद्धाण प्रस्तुत किया जा रहा है। 
उनकी सम्यऊ्‌ दृष्टि है, अपने वचन का पातन करते हैं, विनद्न और कानून के संरक्षक 
हैं। उनका चरित्र पवित्र और उच्च है। यह प्रसिद्ध प्यक्ति हैं, बुद्धिमान हैं और ज्ञानयान 
हैं, सबके सरक्तक, धर्म एवं जाति के रक्षक हैं, वह अपने स्वजनो और मित्रो के सहायक 
हैं। वह स्वय प्रजापति की भौँति हैं। वह सबके रक्षक हैं, लेकिन शतुओ का माश करने 
वाले हैं। वह अपने अनुयावियों को सदा शरण देने वाले हैं। वह वेदो के ज्ञाता हैं व 
धनुर्विधा में पारंगत हैं और मृत्यु की प्राप्त होने वाले शत्रु भी उनके पक्रम का लोहा 
मानते हैं । वह बड़े साहसी हैं । वह वास्तव में महान हैं और सुसंस्कृत हैं और गायाओ 
के परम विद्वान हैं। वह बुद्धिमान, दयावान और पराक्रमी योद्धा हैं । उनको प्रत्येक व्यक्ति 
प्यार करता है और वह मित्रों और शत्रुओं सभी के प्रति समान व्यवहण करते हैं (४ 


वाल्मीकि एज्य को आवश्यक मानते हैं | उनके अनुत्तार मनुष्य की वास्तविक 
इच्छाओ की पूर्ति हेतु ही एज्य का जन्म हुआ है | यद्यपि समाज राज्य के पूर्द का है, 
लेकिन गज्य के बिना समाज अपनी मर्यादा और शांति खो देगा, वैसे चात्मीकि राज्य 
औए समाज दोनों मे कही विशेष नहीं देखते हैं । उनके विचार में दोनो ही धर्म पर आधारित 
हैं और दोनों का उद्देश्य सत्य की पोज करना है । राज्य एक व्यवस्था है, धर्म के बिना 
न एज्य चल सकता है और न ही कोई व्यवस्था ही । अत पर्म दोनों के लिए नितान्त 
आवश्यक है। 
नीति और राजनीति का सम्बन्ध 

रामायण मे वर्णित राजनीति नीति का एक अंग्र है। ग़जा अपनी इच्छा से कुछ 
भी करने को स्वतंत्र नहीं है । जब कैकेयी के आग्रह पर दशरथ ने राम को अनिच्छापूर्वक 
बनवास दिया तो गम के भाई लक्ष्म्म और माता कौशत्या ने राम को पिता की आज्ञा 
ने मानने की सलाह दी और आग्रह किया कि वह तो राजगद्दी सभाले। ग़म ने इसे अस्वीकार 
का रुए कह कि यह प्रस्ताव राजनीति और शा्रदिदया से दूषित है और इप्तलिये इसके 
स्थान पर वह पर्म की पालना करते हुए पिता की आह को मानेंगे । जब भरत ग़म को 
लिवाने ज॑गन में जाते हैं तो भी वह अम्वीझर कर देते हैं। ऋषि जावालि भी भरत का 
समर्थन करते हैं और कहते हैं कि मनुष्य के अनुभय से काम लेना चाहिये जो कि सर्वोपरि 
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न हृते प्रद्ध करने का ही जादालि 
दिया और कह्य कि पर् सअनुझूव से रूपर है और ऋनुष्य के कर्म ही उसके भाग्य के 
नि्रस्ति करते हैं। केदल चत्त दल 
सुख की प्राण हो सकती है। रार ने गर्म से दियेव होने पर झ्षात्र घर्म को छोड़ने कीं 
भी बात कहीं । रम का कयन है कि क्षात धर्म, यर्म से दिपगैत नहीं जा सकता । उन्होंने 
कह कि क्र, नीच, लोभी और पार्षी लोगों ने क्षात्र धर्म को दूजेत कर दिया है। अत 
उन्होंने क्षात्र धर्म के त्थन पर क्षात्व॒तः की बात कही जिसमें सत्य और कया है और 
इसलिये एज्य सत्व पर ही आयार्ति है। कहने का आर्य यह है कि दाल्ौकि एजनीति 
को मीतिणात्य से कहीं थी पूयक्‌ नहीं होने देते और ग़जा अपने कार्यों के सचातन में 
कही भी अमैतिक नहीं हो सकता । 
गजा, सजतंत्र एवं यजवर्म 

वाल्मीकि ग्रम्य और राजा दोगें को ही अपरिक्षर्य मानते हैं। जब ग़म बन करे 
चये जात॑ हैं और दगर्य की मृत्यु हो जाती है तो सभी ब्राक्ूण एकत्रित होकर गजपुरोहित 
दणिष्ठ से निवेदन करते हैं कि बढ़ तत्कात्त ग़ृजपरिदार के किसी संदत्व का शजतिलक 
करें क्योंकि राजा विद्वीन देश (मश़जक जनपद) में बादल स्वर्गीय दर्षा नहीं करते, बीज 
उगते नहीं, व्यापाती एक स्थान से दूतरे स्पान पर व्यापर हेतु जाते नहीं । ऐसे राज्य 
में पुत्र पिता की, पी पति की और शिष्य गुरु की आह नहीं मानते | ऐसे ग़ज्य में 
पत्नी और सम्ठि खतरे में पढ़ जाती हैं, मनुच्य त्वय॑ का भी स्वादी नहीं रह पाता, उच्च 
वर्ग के लोग यज्ञ नहीं कर पाते, ऋषि मुनि तपत्या नहीं कर पाते, न कोई उत्सव मनाया 
जाता है और भा दी कोई सामाजिक तमागेद दी, अस्छे परिवारों की महिलाएँ घी निर्मीक 
होकर शदर चल नहीं पाती, प्रेमी प्रेमिझाओं के साथ उदानों में विचरण नहीं कर पाते, 
धनी त्तोग अपने खुले दरवाजों में सो महं पाते । कदने का अर्थ यह है कि रणा विधन 
भूमि सू्ी हुई नदी की भांति दिर्जीव हो जाती है, ज॑गत घास रहित हो जाए हैं । 

गण के पद, गुण और ऐश्लर्य का भी दाल्मीकि ने वर्णन किया है। राजा सत्य, 
पर्म और मर्यादा को सतत प्यान में स्खता है, वह उच्च कुत्त में जन्मा होता है, प्रजा के 
लिए दढ माता पिता तुल्य होता है, वह प्रजा के हित को सतत घ्यान में रखता है। वह 
गुर मैं यश, कुबेर, इन्द्र और वद्रण से भी बढकर है । ग़म परत को कहते हैं क्रि जिस 
प्रकार वर्ण वर्ष में चार मास वर्ग झर्ता है उसी प्रझ्ार राजा दे प्रजा पर निस्‍न्‍्तर स्लेह 
की दर्ण करते रहना चाहिये । जित प्रकार सूर्य दर्ष में आठ मदिने अपनी किरणों से पानी 
प्रदण करता है, उसी पार ग़ज़ा को विधि के अनुसार कर लेना चाहिये । जिस प्रकार 
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वायु सभी में व्याप्त है उसी प्रकार राजा को अपने गुप्तदरों के माध्यम से सब जगह की 
खदर लेते रहना चाहिये, जिस प्रकार यम अपने मिश्ञें और शतुओ को मर्यादा में रखता 
है उत्ती प्रकार ग़जा की चाहिये कि वह भी मित्र और शत्रु दोनों के प्रति समान व्यवक्षर 
को, जिप्त प्रकार चन्द्र सभी को प्रसन्‍न करता है वैसे ही झजा को भी चाहिये कि वह 
पद्म को समान रूप से प्रससन रखे । जैसे पृथ्वी बिना किसी भेदभाव के सभी प्राणियों 
का पालन करती है दैसे ही ग़जा को भी समस्त प्रजा का लालन पालन काना चाहिये । 
कहने का सार यह है कि राजा का पद परिवार, ससति की सुरक्षा करता है और व्यक्तिगत 
तथा सामाजिक जीवन में सुख सपृद्धि एवं आनन्द का संचार करता है। 


वाल्मीकि एक ओर राजा में देवत्व देखते हैं लेकिन क्रिकर्तव्य विमूढ होने पर 
ग़जा की चेतावनी भी देते हैं। यह यूगेप का दैविक सिद्धान्त नहीं है जहाँ ग़जा कुछ 
हो करने का अधिकारी है। वालीकि का राजा स्वामी भी है तो सेवक भी है । दूसरे 
शब्दों में, वह सेवक है इसलिये स्वामी है । यदि वह सेवक नहीं रहेगा हो स्वामी इसतिये 
नहीं बन सकता चूंकि वह राजा है। बाली घायल होकर एम को कहते हैं कि यह उन्होंने 
पृशित कार्य झिया है क्योंकि राजा के वध काने वाते झ्लो नरफ भोगनां पड़ता है। इस 
पर गरम ने बाली को यह ही कहा कि राजा को मर्यादा में रहना चाहिये और जनता कौ 
प्रसन्‍तता और तुरत्ा के कार्य करने चाहिये । वालीरि राजा की निरंकुश सता के पश्षार 
नहीं हैं। एजा के मर्यादा च्युत होने पर वड़ दष्ड से भी उन्मुक्त महीं है । 

यद्पि वाक्तीकि सामाजिक समझोते के सिद्धान्द! की तो वकातत नहीं करते, 
लेकिन अप्रत्यक्ष स्तर से इततकी हलक मिलती है । राम सीता को कहते हैं कि सत्रिय 
इमतिये शस्र धारण काते हैं ताकि आर्न शब्द ही उनके राज्य मे न हहे | दण्डक बन 
में ऋषिगय गम को करते हैं कि चूँकि वे लोग उनके राज्य में रत्ते हैं और उन्होंने क्रोप, 
वासना एय॑ रिसिऊ वृति त्याग दी है अत गया के आश्रय के अधिकारी हैं। अन्य स्थत 
पर ऋषिंगण शम से कटते हैं कि रजा पाप का भागी है यदि वह /6 कर तो वलूल 
कर लेता है और प्रजा की रक्षा करने में असमर्थ है। अपने पुत्र की अम्ल मृत्यु पर 
एऊ वृद्ध ब्राह्मण राम को कहता है कि ग्रजा की बुुटि के कारण यदि प्रजा को उचित 
मय प्राप्त नहीं होता तो राजा दोष का घागी है। शाह्मग की इस दलौत को आगे 
बढाते एुए नारद राम को कहते हैं कि यदि कोई व्यक्ति गैर कानूनी और अनैत्िक कार्य 
काता है तो बह और गज दोनो ही माफ छाते हैं। यू एन घोषाल यह विष्फर्ष निक्‍मतते 
हैं कि इन उद्यदण्णों से तौन सिद्धान्त बनते हैं । नैतिक, एर्मिक, दैविक और अर्द्र 
अनुदन्पय। सर यह है कि शमादय में वर्चित राज-व्यवस्था यद्पि गजेन्मुज है, सेकिन 
एज प्रजा के दैशिफ, दैविस और भौतिक ताकें का निवारण करने एवं उन्हें सुप, शर्ते 
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८ हु कार्य करना ही 






समृद्धि प्रदान करने हेतु ही बना है ईप्स 
ग़जपर्म है। 3 2 
> व्यास 


व्यात्त के बे में भी आर है। वह एक ऋषि, 
चिन्तक और व्याख्याकार हैं। उनके मान्यता है 22; के एचनाकार 
हैं। महाभारत रामायण की भांति एक सतैकात है जो भारत का अनुपम ग्रन्य 
है जिसमें जीवन का निरुपण है। मानव को-अक्ाईग-और बुराहयाँ, समाज की स्थिति, 
ग्रजनीति, कूटनीति, शांति, युद्ध, सन्यि, मैतिकता, न्याय, अन्याय, व्यक्ति की कुत्सित 
मनोवृत्ति और महत्त्याकांक्ष, शासन और प्रशासन, कैच नीच, नारी की त्थिति, जनसाधारण 
की स्थिति, आर्पिक दशा एवं सांस्कृतिक पाम्पता आदि अनेझानेक विषय महाभारत की 
अध्ययन सामग्री में सम्मिलित हैं | जहाँ ग़मायण में चर्णित कृषि प्रधान गरमीण समाज 
है बढ़ाँ महाभारत में बदलते सम्राज का दिग्दर्शन है, जिसमें शदरी सभ्यता का बोध होता 
है; जहाँ रामायण में आदर्श और मूल्यों का दिग्दर्शन है वहाँ महाभारत यथार्थवादी समाज 
का भहकाव्य है। मतभारत को पढ़ने से लगता है कि मानो यह हमारे जीवन की ही 
कहानी हे । ऐसा प्रतीत होता है कि महाभारत में वर्णित इन्द्र जैसे हमारे अन्दर ही चल 
ख्है। 
राजपर्म और दण्डनीति' 


युधिष्ठिर एक सत्यवादी आदर्श राणा के रूप में चित्रित किये गये हैं ॥ उनके 
अनुसार ग़ज़पर्म सभी प्राणियों की रक्षा करता है, यह उनकी शरणत्यली है, यह केवल 
इस लोक की भौतिक और सांसारिक समस्याओं का ही निदान नहीं है बल्कि मुक्ति का 
द्वार भी है । युपिष्ठिर के अनुसार धर्म एक अत्यन्त व्यापक अवधारणा है जिसमें राजा 
और प्रजा सभी आबद्व हैं। लेकिन ग़जपर्म अत्यन्त महत्त्वपूर्ण है। जब एजा अपने पर्म 
से च्युत हे जाता है तो समाज में अव्यवस्था छा जाती है और सर्वत्र कोताहल व्याप्त 
हो जाता है। जिस प्रकार सूर्य अंधकार को विदीर्ण कर सबको प्रकाशवान बनाता है उप्ती 
प्रकार रजपर्म के ठचित प्रयोग द्वार ऱजा प्रजा के ढदय को आलोकित करता है। राजधर्म 
समस्त बुगगयों को नष्ट कर देता है। व्यात्त का कपन है कि राजपर्म अन्य पर्मों के मूल 
में है । ग़जपर्म में सभी पर्म समाहित हैं। जबकि अन्य पर्म साधारण शात्ति और सुविधा 
ला पते हैं, शात्र धर्म संपूर्य समाज और प्राणियों को च्यापफ शांति और सुस्त प्रदान काता 
है। जैसे घी के पौंवों में सबके पौव आ जाते हैं वैसे शात्रपर्म में सभी समा जाते 
हैं। पूजा-पाठ, यक्त-हवन, जप-तप, चिस्तन-मनने तव है संभव है जबकि एजपर्म 
प्रग्यलित रहता है | वर्षाश्रम धर्म भी तब ही सुरक्षित रह पाता है। भीष्म के अनुप्तार 





] पृ एन फ्लेषद , दह्तै पुस्तक, पर 788-93 


50 / भारतीय राजनीतिक चिन्तन 


क्षात्र धर्म सबसे पहले आता है और चूँकि अन्य पर्म इसमे समाहित हैं इसलिये यह सर्वोच्च 
धर्म है । इसके बिना सर्वनाश हो जायेगा। भीष्म राजपधर्म को सर्वोपरिं मानते हुए कहते 
हैं कि ग़जा जब अपने कर्तव्य का पालन करता है तो उसे उन संन्यासियों से भी सौ 
गुना ज्यादा यश मिलता है जो कि जंगलो मे हहते हैं। युपिष्ठित को आश्वत्त किया गया 
है कि राजधर्म की पालना/अनुपालना सै जिसमे प्रजा की रक्षा सर्वोपरि है शजा यह्व लोक 
और पतत्तोक दोनो ही मुघार लेता है। राजधर्म की अनुपालना होने पर अपने प्राणो की 
अहुत्ति दे देना सर्वोच्च क्षात्रधर्म है। यू. एन, घोषात! के अनुप्तार राजनीति (राजपर्म) 
वत्तुत. मौलिक सामाजिक और ग़जनीतिक तिद्धान्त है जो मानव के दद्देश्यों की पूर्ति 
और शाखत सुरक्षा प्रदान करती है। यह सवांधिक विस्तृत और गुणात्मक दृष्टि से मानव 
गतिविधियों का सर्वोच्च नैतिक दर्शन है। यह सार्वजनिक सुएक्षा और सामाजिक व्यवस्था 
के स्थायित्व पर आधारित नियम है । इसका औचित्य इस बात से है कि ऱजा कझुणा 
और त्याग के द्वार सदगुण पा आधारित मापदण्डो की स्थापना करता है। इसके द्वारा 
सदावारी को सम्बल मिलता है और दुशचारी को कष्ट, दूसो शो मे, दुत़चारी सदाचार 
की ओर प्रवृत्त हेने लगता है । दूसरे शब्दों मे, राजनीति व्यक्ति और सामाजिक नैतिकता 
की ही एक विस्तृत शाजा है । भीष्म कहते हैं कि यदि दण्डनीति मष्ट होती है तो तीनो 
वेद लुप्त हो जायेगे और कर्तव्यों की दुनिया में कोलाहल मच जायेगा। ग़जा के आततायी 
होने पर अप्तमजस की स्थिति उत्पन्न हो जायेगी । केवल दण्डनीति के प्रयोग से ही 
पुण्यात्माये दुष्टात्माओ को वश में कर पायेगी और पर्म का क्षय नहीं होगा | समाज में 
सु समृद्धि और शांति और प्रसन्‍नता केवल दण्डनीति के समुचित प्रयोग द्वारा ही संभव 
है । दण्डनीत्ि का क्षेत्र इतना व्यापक है कि केवल इसके भाष्यम से ही ग़जा अप्राप्त बत्तु 
को प्राप्त का सकता है और प्राप्त की हुई को सुरक्षित एज सकता है। सार यह है कि 
व्याप्त के अनुस्तार ग्जेपर्म और दण्डनीति एकाकार हो जाते हैं । 

गज्प और राजा 


व्यात्त गरज्य की उत्पत्ति के बरे में भी प्रकाश डातते हैं । वह ग्जा को अद्भुत 
शक्तियों का परातक मानते हैं। भीष्म एक प्रश्न के उत्तर में युध्िष्ठिर को बताते हैं कि 
एक ऐसा व्यक्ति जिसका आध्यात्मिक खजाना साली हो जाता है बह स्वर्ग ते उतर कर 
पृष्यी पर आता है और ग़जा बनता है । वह ग़जनीति में दसता और विष्णु की कृपा से 
बुद्धि बत प्राप्त करता है। देवतागण उत्ते स्प्रपित करते हैं, कोई उसते बढ्कर नहीं हो 
सकता । है? छाक्ति उस्ते स्वीकार काता है, उसके अचछ्े कार्य अच्छे परिणाम लाते हैं 
वदपि वह संसार के अन्य प्रणियों की भांति ही है, लेकिन देवकृपा और म्तदगुणों के । 
मनुष्यों के लिए वह देवतुल्य बन जाता है ॥2 
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व्याप्त एज्प कौ उतत्ति का जो सिद्धान्त प्रतिपादित करते हैं उसमें दैविक और 
आनुबन्यिक दोनों ही तत्वों का सम्मिश्रण है। महाभारत में राज्य की उल््ति से संवन्पित 
दो प्रप्िद्व सिद्धान्त सप्य होते हैं । राज्य विहीन प्राकृतिक एज्य भयावह था। भीष्म के 
कथनानुसार ऐसे रज़्य मे आकुओं का प्रकोप था, मनुष्य एक दस के प्राणों के प्यासे 
इन गये जिससे न परिवार और ने ही सम्त्ति की रक्षा हो पाई। व्यक्तियों को बलात 
गुलाम बनाया जाने लगा, औरतों का अपहाण होने तगा, शक्तिशाज्ञी दुर्बलजनों को मछली 
की भ्रांति भूनने लगे, ऐसे राज्य में धर्म नप्द होने लगा और अग्नि के द्वार देवताओं 
को आहुति देना भी संभव नहीं वा । अत: इस स्थिति से उबाने हेतु बह्मा ने गजा का 
निर्माण किया । दैविक सिद्धान्त यहाँ समाप्त हो जाता है । अब ग़जा और प्रजा के बीच 
एक प्रकार का अनुदन्ध हो जाता है जिसके अनुप्तार प्रजा उप्ते कर देना स्वीकार कर्ती 
है और गजा इसके एव में ज्लक्षण प्रदान काता है। 

यहाँ भीष्म ग़जा के पद की महता पा प्रकाश डालते हैं । यह महत्त्व अक्िति और 
समाज दोनो के है लिये है । ग़॒जा की आवश्यकता समाज के अश्तित्व एवं उसदी समृद्धि 
हैतु है । ग़जा के होने पर लोग सुरक्षित अनुणय करते हैं, महिलायें बिना किसी के संशक्षण 
के छत॑वतापूर्वक प्रमण करती हैं, वर्णाश्रम धर्म सुरक्षित रहता है, तीनों वर्ण वेषो का 
अध्ययन कारते हैं, त्रयी और वार्ता (अर्पशात्त्र) मुएक्षित है। इस प्रकार ग़जा देवताओं 
के कार्य करता है। वह औन बनका अपनी प्रचष्ड शक्ति पे परपियों को नप्ठ करता 
है, सूर्य बमकर अपने गुप्तचं के माप्यम से सब पर नजर रखता है और प्रजा की भराई 
करता है। यमराज था रूप ग्ररण कर वह दुष्ये को गंभीर दुण्ड देता है और अच्छे लोगों 
को प्रोत्साहित करता है और कुबेर के रुप में गज श्रेष्ठ लोगों को एन- धान्य से भापूर 
करता है और दुर्ज़नों से उनकी सम्पत्ति छीन लेता है। 

भीष्य एक अनूठी बात और कहते हैं। चार युग क्रेता, बेता, द्वाप और कलियुग 
गज की शासन करा के मुताबिक ही बनते हैं। दूसरे शब्दो में, दण्णजीति का प्रयोग 
है युणों की स्थापना करते हैं। दष्डनीति का संसूर्ण और समुचित प्रयोग, तौन चौपाई 
प्रयोग, आधा प्रयोग तषा सामूर्ण निषेष इत चां युगे का प्रतीक है ॥! 

प्रजा द्वार राजा की आज्ञा का पालन भी णर्ी है। भीष्म का कथन है कि कित्ती 
राष्ट्र (देश) के लोगों का प्रपम कार्य एजा का गज्याधिषेक काना है। फिर उसकी निन्‍्तर 
आज्ञा मानना, उसे पेंट देते रहना, प्रणा का दूसरा कर्तव्य है। भीष्म यह बात कहकर 
राज और प्रणा दोनों को ही चेतावनी दे रहे हैं । चेतावनी यह है कि राजा का यदि उसकी 
प्रजा सम्मान करती हैं हो शत्रु भी उसका सम्मान करेंगे । जनता यदि उसे सम्मान 
नही देती तो शत्रु उप्त पर विजय प्राप्त कर लेंगे । यंदि पजा भ्तरु द्वाएं जीत लिया गया 
तो सब लोग दुखी हे जायेंगे । 
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लेकिन राजा पर भी प्रतिबन्ध जदईस्त हैं। व्यक्त भीष्म के साध्यम से यही कहते 
है कि पडा पर्मानुतार आचरण के लिये है, मनमानी काने के लिये नहीं । संत का प्रयोग 
औष्ठ आदग्रियो की रक्षा और दुष्ये के दमन हेतु है और इस प्रकर ग़ज्र्म उच्चतम 
घेय की प्रप्ति के लिये है । यही गजा पर बहुत बडा बधन है और सच तो यह है कि 
सप्रभुता पर्म मे निवास करती है । पृष्दी पर दस्तुतः धर्म ही गज काता है, झक्ति 
नहीं । एज चूँकि भक्ति है अत. पर्मानुतार आचरप करता है तो वह देवतुत्य है अन्यषा 
उसे नरक प्राप्त होगा | जिसके व्यक्तित्व में यर्म प्रज्यतित होता है दही वस्तुत. गज 
है । ग़जा का सर्वोच्च कर्तव्य है कि दह अपने मनोविश्ययें को नियंद्रथ मे रखकर, धर्म 
का अनुप्ताण करे। अहंक्र को नियंत्रण मे रखकर वह एजा बनता है और उसका शिकार 
इनकर गुलाम बन जाता है। राजा का ड्रेष्ठ आचरण हो, वह इन्धियों का स्वामी हों, 
विवेकशील हो, सवेदनशील हो, 5द्यात एवं कृपातु हो- यह उससे अपेश्ा की गयी है। 
ग़जा देण को मार दिया गया क्योंकि वह प्रापी और विलासी या । उसके स्थान पर पृषु 
ग़जा बनाया गया जिसने प्रद्या की रश्य का दायश किया । इस प्रकार यहाँ सामाजिक 
समझौते का सिद्धान्त स्पष्ट होता है। 


राजा द्वारा किये गये कार्य कितने नैतिक हो इस पर भी महाभारत में दर्घन किये 
गया है । दैसे भारतीय परम्पत मे अनेक स्थानों पर राजा द्वाय किये झाने दाले अनैतिक 
कार्यों को भी स्वीकृति मिली है । वेदों में भी वर्णन रिया गया है कि जहाँ जीवन खतो 
में है, शादी बन्पन में दिघ्व उपत्यित हो गया है, जहाँ राजस्लोेष खतरे मे है या अन्य लोगो 
को धर्म वी परिधि मे दापे सना है द्श अस्त्य दचन दोसे जा सकते हैं। गुधिष्ठिए 
के यह कहने पर कि गजपर्म की अनुपालना में दह आध्यात्मिक विज्ञस नहीं कर पा 
रहे हैं और वन को प्रत्दाव काना चाहते हैं, भीष्म उन्हे ताइना देते हैं। भीम वा कथन 
है कि गजा के रूप में उन्हे जो कार्य करने पड़ सते हैं वे सभी नैतिक नहीं हो सकते, 
लेडित वे करने पड़ते हैं अत ग़ज्र्म से बडा कोई यर्म नहीं है। ऐसा न करने पा वह 
अपने कर्तव्य ते विमुख हे जाएगा और शज्य मे विद्वान, श्रैष्ठ लोग और अन्य प्रजाजन 
संकट मे पड़ णयेंगे, भीष्म एक व्यावहारिक और ययार्यवादी के नाते यूद्रिप्ठिर को राय 
देते हैं कि अपने कर्तय्यों के पातन में कोई भी नैतिकता का पूरा फलन नहीं कर पाता 
है चहे राज हे, गृहस्थ ते या दैरिक विद्वान हे । भीष्म इसझो दित्तार से समझते भी 
हैं। बह कलने हैं कि दुए कर्चवव्य सत्य पा, कुछ तर्क (उप्रप्ति) पर एवं अन्‍य श्रेष्ठ 
पाम्पप्ओं (सापदादार) और उप्रय पर आपयीत देते हैं । ध्रीष्म दुछ उदाहरण भी देते 
हैं। झानों हाकुओ ने राज्य वो घेर लिया है और श्डुता का व्यवहार करते हैं तो राज 
दीई भी घात्शी कर सकता है । जद शदुओ दवा उसके एज्य में असंतोष उत्पल फिया 
जा रहा है तो दइ़ उनके पिरूद्ध कोर्ड भी दोसेदारी कर सकता है। 


भीष्म पर्रित्थितियों के मुतदिर निर्चय लेने की सलाह देते हैं और आवत्यक 
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नहीं कि यह निर्णय स्थापित नैतिक मापदण्डो के अनुकूल ही हो । इसलिये वह राजा को 
पर्म, बुद्धि और सदाचार पर आपारित निर्णय लेने की सलाह देते हैं। वह अनुभव पर 
भी जोर देते हैं । भयंकर संकट की स्थिति में जबकि अपरिहार्य कारणों से ग़जा का कोष 
खाल हो जाये और उसका जीवन ही खतरे मे पड़ जाय, वह ब्राह्मणों और साधुओं के 
अतिरिक्त सबकी सम्पत्ति जब्त कर सकता है। भीष्म यह राय अवश्य देते हैं लेकिन 
वह यह कह कर अमैतिकता की स्वीकृति नही दे रहे हैं। यह केवल गजयर्म को जीवित 
रखने और अत्यम्त विषम परित्थितियों मे ही स्वीकृत है क्योंकि राजधर्म के अभाव में 
समाज मे अगजक स्पिति उत्तन्न हो जायेगी | यहाँ यह भी स्मरणीय रहे कि ग़जा की 
यह कठोर कदम केवल ग़ज्य और प्रजा के हित मे ही उबने की अनुमति है। अपने 
हित और स्वार्य की पूर्ति हेतु कदापि नहीं । दूसरे शब्दों में, एजा जनहित में जो करें वह 
अनैतिक नहीं है। वैसे यह सिद्धान्त खतरनाक सिद्ध हो सकता है। जनहित की आड़ 
में राजा मनमानी भी कर सकता है फिर जनहित कया है इसको परिभाषित करना भी मुश्किल 
है। अनैतिक कार्य करने की छूट फिर अपवाद नहीं, स्ववियेकी शक्ति भी बन जाती 
है जिसका एज्ा दुष्परयोग कर सकता है । 
महाभारत में वर्णित गणराज्य 

ययपि एजतंत्र ही प्राचीन भारत की प्रमुख शासन प्रणाली रही है, लेकिन गणऱज्यो 
के अस्तित्व के योर में भी पर्याप्त अध्ययन सामग्री उपलब्ध है। महाभारत का शान्तिपर् 
प्रकरण एस दृष्दि से महत्त्वपूर्ण है। एक प्रश्न के उत्तर में भीष्म नाएद की वाह्षुदेव कृष्ण 
से हुई वार्ता के प्रशन॑ग में कहते हैं । कृष्ण दो गणगरज्यों-अंधक और वृष्णि के संघ मुख्य 
दे । कृष्ण बड़े ही दयनीय भाव से नारद को कहते हैं कि उनकी स्वजात्तीय बन्युओं के 
समप्ष गुताम जैसी त्पिति बन जाती है। उन्हें उनकी प्रशत्ता करनी पड़ती है, भोग्य पदार्थों 
का उनके साथ यराद का बंटयाग़ करना पड़ता है, उनेके कट्ुवचनों को भूल जाना 
परहता है । कुछ उनका साथ दे और अन्य विरोध करें तो भी स्थिति भे परियर्तन नहीं 
आता | आहुक और अक्ूर जैसे दो दीऐ के मध्य उनकी स्थिति उस मी जैसी हो जाती 
है जो एक की विजय चारते हुए भी दूसरे की दर नहीं चाहती ।! कृष्ण नाएद की साय 
तेते हैं कि ऐसी स्थिति मे एगशज्य का संचालन किप्त प्रकार क्रिया जाय ) माद उत्ता 
देते हुए कहते हैं कि कृष्ण को चाहिये कि वह स्वजातीय बन्युओ की जबान को ठौक 
फरने के लिए ऐसे हथियार को काम मे ले छो नमन हे और फिर भी हृदयों को चीरता 
हुआ चघता जाये | यह हृषियार अपनी योग्यता, आत्म संवम, साहस एवं रूम्मान का 
प्रतीक हे । केवल बड्म आदमी ही ऐसा कर सझ्धता है। जो ऐसा नहीं है जिसमें आत्म 
संयम नहीं है और जिसके मित्र नहीं है, यड़े बोल के भीचे ददा रहेगा । भीष्य के अनुप्तार 
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नारद पुन क्रृष्ण को कहते हैं कि आन्तरिकर विग्रह हो सभो (गणगज्यों) के विघटन की 
कारण बन जाता है और गणराज्य केवल उस्ी के काबू में आते हैं जिसमे बुद्धिमता, पैर्य, 
आत्म सयम, दानशीलता हो और वातुदेव कृष्ण को ऐसी तरह से काम करना चाहिये 
ताकि उनके स्वजातीय लोगो की बर्बादी न हो । 


भीष्म पितामह को सुयिप्ठिर पुन एक सीथा प्र पूछते हैं कि गणग़ज्य टूटने 
के बजाय कित्त प्रकार प्रगति कर सकते हैं और किस प्रकार वे शत्ुओं पर विजयी होकर 
मित्रो की सख्या में वृद्धि कर सकते हैं। युविष्ठित अपने प्रश्न को स्पष्ट करते हुए यह 
भी कहते हैं कि समवत आपसी कड्ठता की वजह से गणराज्य नष्ट हो जाते हैं। भीष्म 
इस प्रश्ल का विस्तृत उत्तर देते हैं। उठका कथन है कि गणग़ज्यों मे समाज के करैब 
करीय सभी वर्गों और विशेष तौर पर शासकों में लोभ और अहंकार से कढ्धता बढ जाती 
हैं। मूल मे लोध है और जब इसकी पूर्ति नहीं होती तो क्रोध आता है । जिन्हे जन और 
धन की हानि होती है वे अपने विरोधियों को धोखेबाज शक्ति और चाताकी के माथम 
पं हानि पुुँचाना चाहते हैं । गणगज्यो में रिश्वत का बोलबाला रहता है और असंगठित 
और निःत्साहित होकर गणराज्य भय के कारण श्रुओं के अधीन हो जाते हैं। भिन्न-भिन्न 
मत मतान्तगें के काए्ण वे विभाजित हो जते हैं और प्रजा का हित्त ताक में रखे दिया 
जाता है । ग्रणशाज्यो में सब अपने को बगबर समझते हैं और इसलिये एक दूसो की सत्ता 
को आप्ानी से स्वीकार करना ही नहीं चाहते, लेकिन मुद्धिमता, त्याग और ब्वदुरी में 
सप्ती एक से नहीं होते । 

भीष्य का कथन्र है कि गणग़ज्य तभी प्रगति और समृद्धि को प्राप्त होते हैं जब 
कि बुद्धिमान और बहादुर लोग निर्णय प्रक्रिया से जुड़े रहें और उनका सम्मान हो । मढ़ 
चेतावनी देते हैं कि गणग़ज्य पतनोन्मुख होगे यदि चन्द परिवारों का उन पर वर्चत्व 
आछादित रहे, परिवारों का सपर्प गोत्रो के संघर्ष के छूप में परिवर्तित हो जाता है और 
अन्ततोगत्वा गणग्रज्य प्बका गज न होका कुछ जातियों, शरीवाएों और गोत्रों के शान 
के रुप में बदत जाता है और इस्तके परिणाम हितकारी नहीं होते ! भीष्म इस निष्फर्ष 
पा पहुँचते हैं कि गणगा्ज्यों की रशा और सपृद्धि तव ही सम्मव है जबकि बुद्धिमान और 
दीर पुरुष सता में हें, वे घरित्रवान भी होने चाहिये ताकि लालव और प्रतोमन में आकर 
कोई सौरेदाजी न करे । प्रीवारिक बंपनों को शजफार्य में विष्न अलने से रेकें, अपने 
धरने और पौतों को अनुशासन मे रखें अन्यथा वे बदनामी का कारण बने जायेंगे। गणगज्य 
तब ही तुग्ित बह पायेगे जबकि उनका कोष भय हुआ हो, शत्रु की चात को नाकाम 
करने कार उनमे सामर्ष्य हे, जनता शासक वर्ग क्यी समर्थक हो और आन्तीक शांति और 
प्रमन्‍नवा हो । 

भष्म और मी गहराई में जाकर कहते हैं कि समाज में जितनी अधिक दौद्धिक, 
नैतिक और भौतिझ असमानता होगी उतनी समाज में अशति होगी, यदि इस पर नियंत्रण 
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नहीं हो पाया तो गणग़ज्यों का अस्तित्व ही खतरे में पड़ जायेगा। भीष्म एक और महत्त्वपूर्ण 
बात की ओर सकेत करते हैं कि गोपनीयता बनाये रखने में असमर्यता के कारण शाप्तक 
वर्ग गणाब्य को संकट में डाल देते हैं। इसलिये उनका सुझ्नाव है कि राज्य की गोपनीय 
नीतियाँ सार्वजनिक न हो, वह केवल बुद्धिमान, च्िवान, ज्ञानवान और कुल्तीन परिवार 
के लोगों तक ही सीमित रहे और विशेषत्तौर पर जहाँ पर यह दायित्त्व रहे | भीष्म यह 
भी सुझाव देते हैं कि नागरिक विद्वानों का आदर करें, वे ईमानदार हों, श्रेष्ठ रीति रिवाजों 
का पालन करें, युवा वर्ग के लिए प्रशिक्षण हो, राज्य के विरुद्ध किये जाने दाले घड़यंत्रों 
के प्रति सतर्क हों एवं गज कोष का घ्यान रखा जाये ॥/ 
कौटिल्प और उनका अर्यशास्त्र 

प्राचीन भारत के राजनीतिक विचारकों में कौटिल्य का भाम सर्वोर्पारे है। मद्पि 
मनु, शुक्र, दृद्पति एवं अन्य कई विचारक हुए हैं लेकिन उनके काल, योगदान आदि 
के बोरे में बड़ा विवाड है। कौटिल्य ऐतिहासिक व्यक्ति हैं और उनकी अमर कृति अर्वश्ास्त्र 
सर्वमान्य ग्रन्थ है । यह प्रथम भारतीय प्रन्य है जिसमें आध्यात्म, धर्म आदि परम्पएागत 
प्रभावों से मुक्त होकर राजनीति, शासन, प्रशासन, आर्थिक एवं समाजशास्रीय तत्तों, 
ट्, पंगाष्र सम्बन्धों आदि पर वैज्ञानिक और व्यावहारिक दृष्टि से लिखा गया 

। 


कौटित्य के जीवन एयं उससे जुड़ी घटनाओं के बारे में अनेक मतमतान्तर हैं 
और खेत ऐतिहासिक प्रमाणो का अभाव है। फिर भी सामान्य तौर पर यही माना जाता 
है कि ईसा की कुछ शताद्यियों पूर्व तलशित्रा में उनका जन्म हुआ और वहीँ के 
विश्वविद्यालय में शिक्षा ग्ररण की । उस प्मय नन्द वंश का शासन था जिसके अत्याचारों 
सै घजा दुजी पी । उससे निजात पाने के लिए उन्होने चन्द्रगुण्त नामक युवक को सम्राट 
बनाने का संक् लिया । यद्यपि चन्द्रगुप्त नीची दाति का पा, लेकिन उसमें अद्भुत 
प्रतिमा थी जिससे प्रभावित शेकर कौटित्य ने एक विशाल साम्राज्य के निर्माण एवं संचालन 
का उसे दायित्व सौंपा । यह भापतवर्ष का प्रथम विशाल सुसंगठित और सुदृढ़ मौर्य शातन 
दा जिम्तकी स्थापना और नियोजित कार्यप्राती के केन्द्र में कोटित्य की विलक्षण मुद्धि, 
सूझवृप्त एवं दृष्टि थी। चन्द्रणुप्त मौर्य को सम्राट बनाकर कौटित्य ने स्वयं प्रधानमंत्री 
पद प्तम्माला । कौदिल्य पर कुछ विस्तार से उप के पृष्झें में लिखा गया है) 

हिन्दू काल के प्रतिनिधि विचाएक और ग्रन्य के रुप में आयार्य कौटित्व और 
उनके अमा ग्रन्थ अर्गशास्त्र पर एक संध्षिप्त टिपपी आवज्ञक प्रतीत होती है। 


अब, यह विदाद से परे है कि छजनीति और प्रशासन पर प्रपम व्यवस्यित और 
ऐतिहासिक प्रन्य अर्पशा्ल के रचदिता आचार्य कौटित्व है थे | उनके दो और चर्चित 
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नाम भी हैं चाणक्य और विष्णुगुप्त । लेकिन कौटिल्य और चाणक्य नाम अधिक प्रसिद्ध 
हैं। कौटित्य के दो अमर कार्य नन्‍्द वश का नाश कर चन्द्रगुप्त को तिहासन पर बिठाना 
और अर्पशास्त्र की रचना कहे जा त़कते हैं । चन्रगुप्त को 32 ईसा पूर्व गजा बनाया 
गया या और अर्थशात्र की रचना 327 और 300 ईता पूर्व हुई है ।? यह ग्रन्य 5 मागो 
में विभाजिए किया गण है एवं इसमे कुल 50 अध्याय एवं 6000 श्लोक हैं। 
वण्डनीति 

कौटिल्य के अनुसार अन्वीक्षिकी, त्रयी (तीनो वेद), दार्ता (कृषि, पशुपालन और 
स्यापार) और दण्डनीति (शासन विज्ञान) कुल मिलाकः चार विज्ञान हैं । मनु ने अन्वीक्षिकी 
को वेदो की एक विशिष्ट शाखा माना है । अन्वीक्षिकी में साख्य, योग एवं तोकायत 
का दर्शन निहित है । कौटिल्य ने अन्वीक्षिकी को बहुत ही उपयोगी ज्ञान माना है, यह 
मस्तिष्क को सभी परित्थितियों मे शान्त रखता है, मन, वचन और कर्म मे एकाग्रता और 
स्थितप्रत्षता प्रदान करता है । 


कौटिल्य ययार्ययादी विचार ये । उन्होंने सभी विधाओ, कलाओ और विज्ञानी 
का ध्येय वर्ता और दण्डनीति मे देखा । जैसा कि उल्लेख किया जा चुका है कृषि, पशु 
पालन और व्यापार वार्ता की परिधि में आते हैं । अनाज, पशु, सोना, जंगल, उत्पादन 
और श्रम से कोष भत्ता है और इसके पाषिूर्ण होने से ग़जा सेना की व्यवस्प फरत्ा है 
तथा अपने ग़ज्य और शत्रु पक्ष पर नियत्रण कर पाता है। अन्वीक्षिकी, त्रयी और वार्ता 
का सीधा सम्बन्ध दण्ड से है। आवार्य कौटिल्य के अनुसार यह दण्ड ही सजा देने की 
विधि है और इसे शाप्तन विज्ञान अधवा दण्डनीति भी कहा गया है ॥< इससे सष्ट है 
कि कौटित्य वण्डनीति को सारी विदयाओ के मूल में मानते हैं | वह दण्डनीति को अपने 
में साध्य तो नहीं मानते, लेकिन इसे आधार मानते हैं | इसके बिना राज्य अव्यवत्यित 
हे जायेगा, अग्जकता फैल जायेगी और ऐसी स्थिति में सांख्य, योग्य एवं लोकायत की 
प्रगति, त्रयी (तीनों वेदों) का अध्ययन, कृषि, पशुपालन, व्यापार (वार्ती की उलति 
असम्भव हो जायेगी । कोष खाली हो जायेगा, राजा सैना नही रख पायेगा, राज्य कर्मचारियों 
और अग्िकोरयों को वेतन नहीं मित सकेगा और सामाजिक जीवन आस्तव्यस्त हो 
जायेगा । यही कारण है कि दण्डर्कति का सुचाकु रूप से पालन हज्य और समाज की 
समस्त गतिविधियों के केन्द्र में है। 

दण्डनति भी स्वतंत्र नहीं है। दण्ड जीवन में सुरशा लाने हेतु अनिवार्य है, लेकिन 
दण्ड अनुशासन (विनय) पर आश्रित है । अनुशासन दो प्रकार का होता है- कृत्रिम 
और प्रादृतिक । विद्याओं का अध्ययन केवल उन्‍्हीं को संस्कारित कर सकता है जिनमें 





३ मों अप शाप शस्ची दए औरजी में अनुदददित अर्परण्त ऐस्स । 
2 शें अप रूप्मा शाह दरत अनुदेत सौटिल्य का अर्पशाप्र, पृ 8 
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कुछ मानसिक गुण विकत्तित हों अन्यया नहीं । इन गुणो में कौटिल्य आज्ञापातन, समझने 
की शक्ति, स्मरण शक्ति, नीर क्षीर विवेक शक्ति, वक्तृत्व शक्ति सम्मिलित काते 
हैं | विद्याओ का अध्यापन गुणी, अनुभवी और विशेषज्ञों द्वारा किये जाने का प्रावधान 
किया गया है । राजा को सलाह दी गयी है कि ढ्ते वृद्ध प्रोफेसग्रे की संगत करभी चाहिये 
क्योंकि ये है इन विययाओं के पारंगत ज्ञाता हैं । 

ग़्णो 


* राज से अपेक्षा है कि वह पूर्वाह्न काल सैनिक शिक्षा जैसे घोड़ें, हापियों, एयं 
एवं हृषियारे के प्रयोग के प्रश्िशण भे बिताये । दोपहर बाद को समय इतिहास सीखने 
में गतीत करे। आधार्य कौटिल्य ने पुराण इतिवृतत (इतिहास), आख्यायिका (कहामियाँ), 
उदाहए, पर्मशात्त एवं अर्थशस्त फो एतिहास मे ही सम्मिलित फिया है, शेष दिन और 
रात में वह नये-पाठ पढ़े और पुराने याद करे और जो स्ष्ट नहीं हुआ उसे समझे । 
आचार्य कोटित्य का कपन है कि सुनते (श्रुत) से ज्ञान की वृद्धि होती है और ज्ञान 
के निल्ता कार्यान्ययन से यौगे सिद्धि प्राप्ण होती है और योग द्वारा आत्म विश्वाश्न आता 
है। चाणक्य सष्ट के हैं कि सुशिक्षित, अनुशासित और विधाओ का जाता राजा सुशतन 
देता है और निष्फंटक राज कर सकता है । 

कौटिल्य इन्दियों पर नियंत्रण रखने वाले राजा को ही सफल मानते हैं, ईन्दयों 
के कीमत ग़जा नष्ट ऐ जाता है और इस्तके लिए उन्होंने छठे अध्याय में बहुत उदाहरण 
दिये हैं। उन्होंने सजा के ७: शत्रु माने हैं --- काम, क्रोष, लोभ, अहंकार (मन), 
मद, और अत्यधिक हर्ष । 

कदित्य का मत है कि रजत्द (संप्रभुता) सहायको के बिना संभव नहीं है। 
एक पहिये ते गाड़ी चलती नहीं है । अंत: ग़त्ना को मंत्रियों एवं अन्य अधिकारियों की 
आवश्यकता पड़ती है । 

कौटित्य मंदरियों के सिए निस्नांकिद योप्यताएँ निर्धारित कप्ते हैं --- श्यानीय, 
व्यक्त, उच्य परिवार में उत्पन्न, प्रभावशाली, कताओं मे निषुण, दूददर्शी, बुद्धिमान, 
अद्यी स्मरण शक्तिवाता, निर्भक, अच्छा वक्ता, चतुर, उत्साही, गरिमापूर्ण, सहिष्णु, 
जो गला, प्रसन्‍ मुख, स्वामीषक्त, शुद्ध आचरण, दृढ़ निश्चय वाला होना 
च्चा | 
ययार्थवादी विन्तन ; अर्पशास्त्र की व्यापक विषय सामग्री 

दौवित्य ने दसवें अध्याय (युक ) में गणा के प्रति वफादगी की परीक्षा के कुछ 


नं जिन 
3 ए जय शाण शाह, वही पुस्तक, पू. $ 
£ ४ शक रौ, वही पुस्तक, पृ 30 
3 हों पर एर३ी, दही पुल, पृ 44 


58 । भारतीय गजनीतिक चिन्तन 


सुझाव दिये हैं जो लगते अजीब हैं लेकिन उस समय की परिस्थितियों को देखते हुए 
यथार्योन्युख है। किसी जाति से बहिष्कृत व्यक्ति को बेद पढने के आदेश की अनुपातना 
न करने पर शजा किसी पुगेहित को नौकरी से निकाल दे और किर यह व्यक्ति राजा 
के खिलाफ मंत्रियों क्रो ब॒हालाये और कहे कि इसके स्थान पर एक पर्मात्मा गजा की 
नियुक्ति होनी चाहिये । यदि कोई मत्री इस पुग्रेहित के बहकावे में नहीं आये तो वह 
ग़जा के प्रति वफादार है। इसी प्रकार कोई महिला गुप्तचर प्रधानमत्री को बरगलाये कि 
महाद्यनी उस पर मुग्ध है और अपने महल में उत्ते आमत्रित करना चाहत्ती है जिससे उसे 
महारानी से व्यक्तिगत मैत्री के साथ साथ अपार धन भी मिलेगा, यदि प्रधानमंत्री इस 
निमंत्रण को अस्वीकार कर दे तो वह ग़जा के प्रति वफादार है ।! कौटित्य ने इस प्रकार 
गुप्तको के माध्यम से वस्तुत्थिति का पता लगाने और राजा के प्रति निष्ठावान लोगों 
की परीक्षा लेने के अनेक ठपाय वत्ताये हैं । इससे लगता है कि कौटिल्य वध नैतिक 
मापदण्डों, आदर्शों की गत करते हैं, लेकिन मानव स्वभाव के परखी और अध्येता के 
रूप में वह धोर ययार्थवादी भी हैं। शासन एक कला है और इसमे पारगत होने के लिये 
मानव स्वभाव का अध्ययन अत्यन्त आवश्यक है। मनुष्य का विकृत त्वरुप क्या हो सकता 
है वह क्या क्या पशटयन्त्र कर सकता है, सत्ता उसे कितना बदल देती है, उसके अमानवीय 
स्वक्प पर शजा किस प्रकार नियंत्रण ्यापित को इसको समझने के लिए अर्थशास्त्र एक 
अत्यन्त मदत्त्पूर्ण ग्रन्थ है । गुप्तचतों के बारे में अर्थशास्त्र मे विशद वर्णन है | राज्य 
मैं अगजक ह्थिति से बधने, जनहित के लिए शजा द्वारा कठोर कदम उठाये जाने, सुदृढ़ 
और लोक कल्याणकारी राज्य की स्थापना में आने वाली बाघाओ का निर्षरिण काम, शजा 
के कार्यों का जनता पर अनुकूत अथवा प्रतिकूल प्रभाव जानने, मंत्रियों और अधिकारियों 
के कृत्यों अपवा कुकृत्यों का पता लगाने, शजा के प्रति दफादार अथवा विरुद्ध लोगो 
का पता तगाने, मंत्रियों एवं अधिकारियों के पारस्परिक श्षगढ़ों के कारणों एवं उनसे उत्पल 
प्रतिकूल प्रभावों का पता लगाने एवं अनेक अन्य कार्यों हेतु विशद गुप्तवर प्रणाती की 
व्यवत्पा का अर्पशात्त्र में प्रावषान है । 


कौटिल्य की इतनी पैनी दृष्टि है कि उन्होने रजमहल के निर्माण, ग़जा की जीवन 
रैती, गजमहल मे होने वाले एभ्रावित्र पहुय॑जों एवं खतयों, शजा की व्यक्तिगत मुरशा, 
उम्तके अन्त पुर (हम) के गठन आदि के बे में विशद वर्णन किया है । राजा को कितने 
और किस किस प्रकार के संभावित खतरे हो सकते हैं इन सबका कौटिल्य ने वर्णन किया 
है। एजा का पद कितना कण्टकाकीर्ण है, ग्रज धर्म का पालन कितना दुरूह है, मानव 
स्वभाव क्वितना अविश्वरानीय है, मानव की महत्त्वाऊसा एवं पडय॑त्रकगी प्रवृत्ति कितनी 
प्रयत् है #री श्र शर्तों श्र बड़ा संग्रेषाए दर्घर हें मर्पशाल में वपताय' दोता है 





व हों स्कसा शसस, दही पुल्तक, पृ 26 
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बुक-2 में गाँवों के निर्माण, भूमि विभाजन, दुर्गों के निर्माण, राजत्व वसूली, 
हित्ताब किताब की व्यवस्था, ग़जस्व की चोरी को रोकने के उपाय, सरकारी कर्मचारियों 
के आधरण, उनकी ईमानदारी, ग़ज्य के प्रति निष्ठा, कार्य कुशलता आदि का वर्णन 
है। कौटिल्य का मानव स्वभाव का अध्ययन कितना पैना और यथार्थवादी है उच्तका 
दिवर्शन बुक-2 के अध्याय 9 में वर्णित है । 

(जिस प्रकार जिडा पर रखे बिना शहद या जहर का पता नहीं लगाया जा सकता, 
उसी प्रकार यह अतम्भव है कि सरकार कर्मचारी सरकारी राजस्व का कुछ न कुछ दुरुपयोग 
न को । जिस प्रकार पानी में रहने वाली मछली ने पानी पिया अथवा नहीं पिया यह 
मालूम काना मुश्किल है ठीक उप्ती प्रकार राज कर्मचाए द्राए सरकारी घन का छुर्द बुर्ई 
किये जाने को मालूम काना मुश्किल है |! 

कौटिल्य का कपन है कि आसमान में पश्षियों की ऊँची उड़ान को पहचान पाना 
आसान है लेकिन सरका कर्मचारियों के गुप्त इग़दों को समझ पाना मुश्किल है। 

करें के योर में विशद वर्णन मिलता है । वाणिज्य, जंगलात, नाप तोल, बाद, 
चुंगी, कृषि, आयकारी, वैश्यालयों, जहाजो, गोधन, घोड़ों, हावियो, नगए प्रशासन आदि 
के बोरे में समझ्नौतों के वैधिक स्वरूप, न्याय आदि के बे मे सांगोपांग यृतान्त मिलता 
है। न्याय करना राजा का पाम कर्तव्य है। इप्त सबन्ध में कुछ बहुत ही दिलचाप और 
उपयोगी उद्धएण अर्पशास््र मे मिलते हैं । कुछ यहाँ प्रस्तुत किये जा रहे हैं - 

पर्म के दिपपत आवरण को गेकना ग़जा का पुनीत कार्य है। राजा न्याय का 
प्लोत (धर्म प्रवर्तक) है । 

पवित्र कानून (पर्म), प्रमाण (व्यवहार), इतिहास (चरित्र) एवं एज्यादिश 
(ग़जशासन) कानून के चार स्तम्भ हैं। 

न्याय की स्थापना करना, राज्य में व्यवस्पा बनाये एखना, प्रजा की रक्षा करना, 
इन कर्तय्यों की पालना करने से राजा को स्वर्ग की प्राप्ति होती है, जे। अपनी प्रजा की 
एय काने में अप्तमर्ष है अयवा सामाजिक व्यवस्था को भंग करता है वह व्यर्ष ही में 
दण्डपारी है ॥2 

शादी विवाह, स्त्री सम्पत्ति, पुनर्विवाह के दोरे में भी हमें पर्याप्त सामग्री मिलती 
है । नारी के अधिकाएं से सम्बन्धित अनेक प्रावधान अर्पशास्तर में है और आज से कीब 
अ्दाई हजार वर्ष पूर्व नारी स्वातंत्य की दात कौटित्य मै कही है। उनके अनुसार यदि 
पति दुष्थरित्र बन गया है या लम्बे समय के लिए विदेश चता गया है या ग़जद्रोद् बन 
गया है या पली के लिए यतए बन गया है, जाति से बाहर कर दिया गया है या नपुंसक 


4. में. अर, श्यथा शस्दी, वह पुलक, पृ 70 
2. हें अप क्प्मा शाही, वहीं पुस्तक, पू 370-477. 
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हो गया है तो पत्नी को ऐसे पति को छोड देने का अधिकार है । ना के अधिकारों के 
बारे मे अनेक और भी प्रावधान हैं लेकिन दुष्वरित्र औत के लिए सजा की भी व्यवस्या 
है | उत्ताधिकार के नियमो का भी उल्लेख है | सम्पत्ति के अधिकार सवन्धी नियमों का 
भी वर्णन है । ऋण वसूली, श्रम कानून, स्वामी का नौकर पर अधिकार, खरीद फरोक्त 
पे जुड़े नियमो झा भी उल्लेख है। अर्पशात्त्र में ऊँची और नीची जाति के मध्य प्रचलित 
भ्रेदभाव का भी वर्णन मिलता है । 


अर्थशास्त्र की बुक-4 में पृषक्‌ पृथकु व्यवसायों के संरक्षण एवं उनयन ते 
सम्बन्धित नियमो का भी बिशद वर्णन है। प्राचीन भारत मे केवल कृषि ही नहीं बस्फि 
कता कौशल के विकास के लिए भी पर्याप्त ध्यान दिया जाता या । सगीतज्ञो, वैशो, 
सफाई कर्मियो, जुलाहो, व्यापारियों को संरक्षण है, लेकिन साथ ही उनके द्वारा व्यावसायिक 
कौताही करने पर दण्डित किये जाने का भी प्रावधान है। बुक - 4 के चतुर्ष अध्याय 
में सामाजिक व्यवस्था एय शात्ति भग काने वातो से निपटने की भी व्यवत्या की गयी 
है। डे 

बुफ-5 मे राज दरबारियो एवं अन्य अधिकारियों के आचरण की जानफाी प्राप्त 
काने हेतु गुफाचो की विशद व्यवत्या की गयी है योग्य एवं निष्ठावान कर्मचारियों को 
मिनने वाले वेतन एवं अन्य सुविधाओ का भी वर्णन है । 


बुक-5 के छठे अध्याय में शज्य छी तुरशा एवं इसके लिये निरंकुश सप्रभुता 
का वर्षन है । मैफियायली की भाँति कौटित्य भी इस साध्य हेतु कोई भी साधन अपनाने 
की सलाह देने से नहीं चूरृते | शत्रु ग़ज़ा के मंसूबो को घ्यस्त काने के लिए साम, दाम, 
दण्ड, भेद सभी का उपयोग करने की कौटित्य सत्ताह देते हैं। पौया और विश्वसपात 
भी क्रिया जा झफ़ता है यदि पप्तत्ते रजा और ग़ज्य की एुरक्ा स॑प्रव हो.। 


बुक-6 में संप्रभु गज्यों के बरे में वर्जन मिलता है । इसके प्रषम अध्याय में 
ही संप्रणुता के तत्वों का निरुषण झिया गया है। राजा, मंत्री, देश, दुर्ग, कोष, सेना 
और मित्र संप्रभुता के तत्त्व हैं। इसे स्प्ताग रज्य भी कहा जाता है । 


इसके दूसरे अध्याय में चाणक्य ने एज्यों के सर्किल की दात की है जो मंडत 
सिद्धान्त के माम से विख्यात है। विजेता ग्रण का पड़ौसी ग़जा शत्रु है और उसका पशैप्ती 
मित्र है जो कि पटौसी गजा वा शत्रु है। पढौसी ग़जा यदि इतना ही शविनिशाली और 
प्रतापी एवं उच्च यानदान का है हो वह सहज शत्रु है और इन दोनों के बीच स्थित गश 
जो दोनों वी ही सहायता या पियेष करने दी स्थिति में है वह मध्यम शजा कहा जाता 
है। ऐसा ग्जा जिसका राज्य इन एजओं की पूमि से दूर स्थित है और छो बहुत शक्तिशाती 
है और जो विजेता राजा शत्रु गा एवं मष्यम राजा की सहायता अथया विशेष काने 
की हिपनि में है वह तटत्य अथया उद्यातीन गया कहलाता है। 


प्राचीन भारत के प्रमुख विचारक | 6॥ 


कौंटित्य के अनुसार विजेता ग़ज़ा उसका मित्र और उप्तके मित्र का मित्र मिलकर 
एक सर्किल बनाते हैं। चूँकि इस सर्किल के हीनों ग़जाओ के पास्त संप्रभुता के पौचो 
तज्त मंत्री, देश (भूमि) दुर्ग, कोष एवं सेना विद्यमान है, जिससे एक सर्किल में कुल 
मिलाकर 8 तत्त्व होते हैं | विजेता का शत्रु मध्यमा राजा और त्दत्य अथवा ठदासीन 
गज विजेता एजा के तीन सर्किलों के केन्द्र के रूप मे भिन्‍न होगे । इस्त प्रकार रज्यो 
के चार सर्किल, बाह राजा, संप्रभुता के साठ तत्व और राज्यों के 72 तत्त्त हुए। इस 
प्रका बाड़ ग़जाओं को सप्रभुता, सत्ता एवं खेय सभी प्राप्त हैं। शक्ति ही सत्ता है और 
आनन्द की प्राप्ति ध्येय है (? कौटिल्य के अनुप्तार शक्ति तीन प्रकार की होती है- घन 
धान्य पूर्ण कोष, सुदृढ़ सेना जो कि सपरभुता की परिचायक है और शारीरिक शक्ति (2 


बुक-7 में ए्यो के लिए छ- सूत्री नीति का उल्लेख है | शांति (सन्यि), युद्ध 
(विग्ृह), तटस्थता (आसन), प्रपान (यान) , समझौता (समग्राय), एक के साथ शांति 
एवं दूपरे के साथ युद्ध राज्य नीति के ये छ: प्रकार हैं । 


इसमे युद्ध, शांति, तटस्पता, युद्ध संचालन, समझौते, सन्यि आदि के को मे 
खुल कर वर्षन किया गया है। कौटिल्य सर्वत्ोमुखी प्रतिभा के धनी ये- शासन प्रशासन, 
नीति, अर्थशास्त्र, पर्मशात्र, समाजशास्त्र, परिवार, समूह, समाज, एज्य, शासक, युद्ध, 
शांति, सन्यि, सैन्य राचातन, कूटनौति, रणनीति आदि अनेकानेक विषयो का विद्त्ापूर्ण 
डग से उन्होंने प्रतिपादन किया है। मैकियावत्ती के समय जो इटली की स्थिति पी करीब 
गरीब वैप्ती ही त्थिति चाणक्य के समय उत्तरी भारत और विशेष त्तौर,पर मगप की प्रत्तीत 
होती है। इस अव्यवत्ा, कुव्यवत््या और अशजक स्पिति से निबटने के लिए एक सुदृंढ 
एज व्यवस्था की आवश्यकता थी और इसके लिए उन्होने ऐसे ्रापन अपनाने को भी 
उचित ठहराया जिन्हे सामान्य तौर पर नैतिक नही कह्म जा सकता | चूँकि अपनाये जाने 
पाले ये सतापन ग़ज्प की एकत्ता, अजण्डता, सुदृढता एवं जनहित के लिए हैं न कि एजा 
आ्यक्तिगत हित वा ऐश आदम के लिए । अत, इनके औचित्य को स्वीयार कर लिया 
जाता है। चुक-7 में 8 अध्याय हैं जो आज के अन्तर्गफ्रीय संबन्धों एपं अन्तर्गष्रीय 
विधि की दृष्टि से बहुत महत्वपूर्ण हैं। उस सम्रय के भारतवर्ई में छोटे छोटे घहुत से 
शज्य ये अत: अन्तर्राष्ट्रीय सेबन्यों से अभिष्राय उन श़ज्यो के पारत्परिक संबन्धो से 
है। कौटित्य का विषय चन्रगुप्त मौर्य घात का प्रषम चक्रवर्ती सम्राट था जिसने विशाल 
साशज्य की स्थापना की थी । 


बुक-8 में व्यसमों एवं विपदाओं का दर्यन है। वौटित्य के अनुतर छ सूरी 
नीति से च्युत होने पर हप्रमुता के सात तत्वों मे से किप्ती एक या अपिक तल के 





4 हे अप, श्यमा श्र, वह पुस्तक, पृ २००-७9॥. 
2 है. अप कदमा शहर, दही पु्तझ, पृ 293 


62 | भारतीय राजनीतिक चिन्तन 


अभाव मे, स्थानीय या विदेशियों के अस्तत्तोष के कारण, औरतवाजी, जुआ खेतने आदि 
से व्यसन उत्पन होते हैं, अग्नि, बाढ़ अथवा अन्य प्रकार की विपदाये आती हैं | जे 
मनुष्य की शांति को भग करती हैं यही व्यसन हैं । 

बुक-9 मे आक्रान्ता के बऐे में वर्णन है। इसमे सेना की व्यूह रचना के बोर 
मे बड़ी उपयोगी सामग्री है । बुक-]0 मे युद्ध का वर्णन है । बुक- में निगमो का 
वर्णन है। हो श्यामा शास्त्री ने पुस्तक के शीर्षक मे “दी कन्डक्ट ऑफ कापोरेशन्स” 
मे तिखा है “आज जिस अर्य मे निगम (कारपोरेशन) शब्द का प्रयोग किया जाता है 
वह यह नहीं है ! यहाँ हस्तका अभिष्राय गणगज्य से लगता है । 5दाहरणार्थ कौटित्य ने 
लिक्तवी, वृजिका, मल्लका, मद्रका, कुकुशकुछ, षांचाल एज्यो का जिक्र किया है, जिनके 
शाप्तकों को राजा का खिताव था । ये सपे गणग़ज्य थे ।” कौटित्य का कपन है इनमें 
जो अनुकूत हो राजा को चाहिये कि उनसे मैत्री को, अन्यथा सभी उचित या अनुचित 
साधनों का उपयोग कर उन्हे नष्ट कर दे। गुप्तचरो, महिलाओं, गणिकाओ आदि की 
सैवाओ का उपयोग करे । 

बुक-22 में शक्तिशाली शत्रु से निबटने के उप्रायो छा वर्णन किया गया है । 
बुक-33 में दुर्ग जीतने के साधनों की रणनीति का वर्णन है। बुक-4 मे गुप्त साधनों 
की घर्चा है। तत्काल और पीमी मृत्यु कैसे हों सकती है उसके लिए कौटिल्य ने बहुत 
उपाय सुन्नाये हैं। 

पुन यहाँ यह उल्लेख करना पिष्टपेषण का दोपी छ्षेना नहीं होगा कि कौटैल्य 
के समकालीन समाज मे अगरजक स्थिति पी जिससे निवटने हेतु एक सुदृढ़ राज व्यवस्था 
की आवश्यकता थी। इसके लिए धजा को बन्पन मुक्त कर दिया गया है, लेकिन यह 
हब ही तक है जहाँ कि गया का यह कृत्य प्रजा के हितार्ष एज्य को छुदृढ़ काने के 
तिए हो । युद्ध जीतने के तिए कौटित्य सभी साधनों के प्रयोग को उचित ठट्ग़ते हैं। 
बुक - 5 मे कौटित्य ने इत्त ग्रन्थ की योजना का वर्णन किया है । इसमें कौड्ित्य की 
विनग्नता झलकती है। इतमें उन्होंने लिखा है कि यह अर्पशास्‍्तर अर्पात राज विज्ञान उन 
प्रभी अर्यशा्तरों का सार है जो प्राचीन काल के मनीपियों ने ग़जाओं के निर्देशार्थ एवं 
वगुषा के पलनार्प रे हैं ।! 

इस शास्त्र की रचना लौकिक और पारतौकिक जीवन को सफल और सुगम बनाने 
हैतु की गयी है । इस शा्ल के प्रकाश में एक व्यक्ति न कैवल नैतिक, आर्थिक और 
कलात्मक जीवन ही व्यतीत कर सकता है बल्कि अनैतिक, अनार्थिक एवं कूए कृत्यों 
का दमन भी कर सकता है। इस शास्त्र की रचना शास्त्र और शात्तर विज्ञान की सदा 
हेतु की गयी है जो नन्‍्द गज के क्रूर द्वा्ों में जा ।द्य था 2 





2 दो आए क्दक हर्ट, दही वुस्तक, वृ ८59 
2. में जा सपमा हाखौ, दही पुष्तक, पृ ८६३ 
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केन्द्रीय, प्रान्तीय एवं स्थानीय सरकारें 
निम्नलिखित अर्थशाज्ल में वर्णित व्यवस्पा पर अधिकांशत: आपारित है। प्रो. 
दीक्षितार एवं अन्य कई विद्वानों ने अन्य कई म्रोतों के आधार प्र इस पर सविक्तार प्रकाश 
डाला है। यहाँ इसका सक्षेप में वर्णन किया जाता है और वह भी यह सष्ट करने के 
ददेश्य ते कि प्राचीन भारत में व्यवत्यित सरकारें एव तंत्यायें यीं और समकालीन विचारकों 
को शासन और लोक प्रशासन का पर्याप्त ज्ञान था। यह वर्णन अधिकांशत: मौर्य 
शासनकाल से सम्बन्धित है । 


मंतिपरिषद एक प्राचीन हिन्दू सैत्या रही है । मेजिपीषद के सदस्यों की संख्या 
निर्धारित नहीं थी, यह ग्ज्य की आवश्यकताओं एवं परित्यितियों पर निर्भर करती थी । 


मंत्रिपरिषद में राज्य संदन्धी सभी मामले विचारर्य रखे जाते ये। अशोक के सरकारी 
आदेशों के अनुप्तार परिस्थितियों के मुताबिक राजा मौखिक आदेश भी प्रेषित करता पा, 
जिहें मंत्रिपरिषद में विचागर्थ रखा जाता या । शुक्र नीतिम्ा में मौखिक आदेश देने वाले 
राजा को कानून की नजर में चोर कहा गया है । 


मंत्रियो के कार्यकाल के बोर में भी भिन्न भिन्‍न मत रहे हैं। कलिंग आदेश में 
पौच वर्ष के कार्यकाल का उल्लेख मिलता है । मंत्रिपरिषद सरकारी नीति का निर्षारण 
करती पी। विशेष तौर पर शत्रु की सीमा पर आक्रमण के ब्यो में निर्णय लेना, ग्रज्य 
की आन्तरिक और चाद्द नीतियों के क्रियान्वयन हेतु व्यक्तियों और संसाधनों की व्यवस्था 
करना, गज्य पर आने वाली संभावित विपदाओं को यज़ने का प्रयलल काना मंत्रिपरिषद 
के विशेष कार्यों में सम्मिलित ये 

प्रंत्रि परिषद एक प्रपादी संध्या थी । यह एक सर्वसम्गत परम्पत रही है कि राज्य 
के कार्यों एवं भीतियों में ब॒ुद्धेयान, चरिदरवान एवं अनुभवी व्यक्तियों की सहागिता 
हो। महाभारत में उल्हेख मिलता है कि ग़जा की अपने मंत्रियों पर निर्भता उत्तनी ही 
है, जितनी कि ब्राह्मणों की वेदों पर और सियों की अपने पत्तियों पर ! शुक्र सष्ट कहते 
हैं कि चाहे कितना भी योग्य शजा क्यो न हो वह शज्य की सब बातें नहीं समझ 
सकता । अतः योग्य मंत्रियों की सहायता के बिना राज्य का पतन निश्चित है। कौटित्य 
ने बताया है कि से प्रशासनिक कार्य एक सुसंगठित मंतिपधीपद में चर्चा के त्तिए रखे 
जाने चाहिये | विषागाध्यों एड अन्य मदस्व्ण परे, पर लियुकित भी मंकिफरिएद की 
मंजूरी से ही की जानी चाहिये । इससे सष्ट है कि चाहे बह एजा हो अथवा मंत्री किसी 
अकेले के हाथ में निर्णय लेने की शक्ति नहीं थी। 
मौर्य कातीन प्रान्त 

मौर्य कातीन प्रान्तीय शततन के दोरे में अधिक छामड्री उपलब्ध नहीं है। चच्द्रुप्त 
के अनेर प्रन्तों में से एक प्ान्त की शजघानी मिरनार दी और उसके राज्यपाल को श््रीय 
कद जहा या । उसझ्न पुत्र विच्युमर दक्षियी प्रान्तों का दायताय था | तहदिता और 
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उज्जैन प्रान्तीय राजधानियाँ थी । अन्य स्थानों पर बिन्दुस्तार ने अपने पुत्रों तुमन और 
अज्ञोक को राज्यपाल नियुक्त किया था । विव्यावधान मै इस बात का उल्लेख मिलता 
है । तक्षशिला के नागरिकों ने विद्येष्ठ कर दिया या दिप्ते शान्‍्त करने के लिए अशोक 
को वहाँ का राज्यपाल नियुक्त किया गया था । 


अशोक के समय की प्रातीय ग़जधानियो का भी उल्लेख मिलता है । तक्षशिता, 
उज्जैनी, तोशाली और सुवर्नगित्नै प्रननीय ग़जधानिया थीं । उत्तर पश्चिमी प्रान्त, जिसमें 
संभवत पंजाब, सिए और लिथ नदी के आगे का प्रांत एव काश्मीर सम्मिलित पे, की 
ग़जपानी तक्षशिला यी, उज्जैंनी पश्चिमी प्रान्तों जिसमे मालवा, गुजरात और काठियावाड़ 
सम्मिलित ये, की ग़जघानी थी । उज्जैनी वर्तमान उज्जैन है । तोशाली पूर्वी प्रान्तों की 
ग़जधानी थी । समीप कौशाली भी प्रातीय राजघानी थी । 


प्रातीय राज्यपाल अधिकांशत राजकुमार, गजवंश के लोग हुआ करते पे । वैसे 
स्थानीय प्रमुख व्यक्तियों के ग़ज्यपाल नियुक्त किये जाने के भी प्रमाण मितते हैं ! 


केद्ध गज्प सम्बन्ध 


भारत जैसे विशाल देश में जबकि सचार के आधुनिक साधन उपलब्ध नहीं पे 
चन्द्रगुषा या अशोक के लिए इतने बड़े साम्राज्य पर शासन करना दास्‍्तव मे बड़ा दुष्कर 
कार्य रहा होगा। आज के भारत मे भी जो कि अश्ञोक के साम्राज्य से छय है और संचार 
के प्रचु। साधन उपलब्ध हैं यह समस्या मानप्त मो दद्वेलित करत्ती रहती है । 


प्राचीन कान मे केंद्र और एज्य संबन्धो के बारे में इतनी सामग्री उपलण 
नहीं है कि इस विषय पा संयिस्तार लिखा जा सके । फिर भी उपतब्ध सामग्री के आधार 
पर यही कहा जा-सकता है कि राज्यपाल के प्तायक अधिक्भरीयो को महामात्रा, राजुका 
एवं प्रादेस्त्र के पदों से पुकाश जाता था। ये केन्द्रीय सरकार द्वारा नियुक्त अधिकारी हेते 
ये । इनका मुख्य कार्य ग़जस्व का संग्ृट, पुलिस रॉगठन की देखभात एवं सुरशा प्रवन्‍्य 
करना था। केन्द्रीय सरफार एपं ग्रामीण अधिकारियों के मध्य केन्द्रीय अधिकारीगण सेतु 
का मम करते थे । वे केन्द्रीय सरकार के आदेश राज्य सरकार एवं ग्रामीण कर्मवारियों 
तक पहुँचाने ये । 

प्रशासन दी दुष्टि से प्रान्तों को जिले और गाँवों में बॉय हुआ था। जिलों वो 
अद्दिश प्रान्‍्तीय सरकारों के माध्यम से प्रेषित ऊिये खाते थे | गाँवो को दिये जाने वाले 
आदेश जिला अधिकारियों द्वाग़ दिये जाते थे । 


अर्पगाद््र में स्थानीय शसन के दोर मे पर्याप्त वर्णन है | सौ परिवारों ते तेकर 
पाँव सौ परियारों तक कृषि व्ययताय में संत लोगो का एक गाव बना करता था । आठ 
री गाय के दीच एक स्थर्णीय (ईस नाम से छोटा किला), चार सौ गाँवों के मध्य एक 
ट्रोजमुय, दो फौ एँदो के केन्द्र मे घारपटिका एपं दम गाँयों के मध्य एक संग्रहन स्थादित 
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ये। गज्य के सुद्र क्षेत्र में किलों को स्थापित किया जाता या जिनके रक्षक्यों को अन्तपाल 
कहते थे । जिनका कार्य एज्य में प्रवेश करने दालो पर निगरानी रखना होता या । दीक्षि- 
तार का कथन है कि केन्द्रीय प्रशातन का स्थानीय मामलों में कोई उल्तेखनीय हस्तक्षेप 

- नहीं था। स्थानीय प्रशासन ग्रामीणों के हाथ में था। ये गाँव आर्थिक दृष्टि से आत्मनिर्भ 
ये एव पूर्ण ग्रामीण स्वायत्तता थी ।* 


ग्रामीण इलाकों में एक महत्त्वपूर्ण अधिकारी होता था जिसे गोप कहते ये | वह 
मुख्यतया एक एजत्व अंधिकारी होता था । पौंच से दस गाँवों के क्षेत्र मे वह केन्रीय 
सरकार द्वाग नियुक्त अधिकारी होता था | उम्तका काम गौवों का रिकार्ड रखना, गाँवों 
की प्तीमा, सेत्रो, जगलों एवं सड़को का रिकाई रखना, कृषि के उपयुक्त एवं बाग़नी 
जमीन, उद्चानों आदि का रिकार्ड रखना, व्यवतायो, जातियों, पशुधन, आय-व्यय आदि 
का ओर एबना था ( 


महा पैर जनपद का भी सप्ेप मे वर्णन काना प्राप्रपिक होगा । अर्पशाक्त से 
पौर जनपद का जिक्र है । जनपद से अर्थ समस्त गज्य के गाँवों और कस्बो से है, लेकिन 
इसमे संभवत: राजधानी प्तम्मिलित नहीं है। जनपद की अप्तेम्बली ग़जघानी में स्थित 
पी, इसका उल्लेख मृच्छकटिक मे भी मिलता है। आपुनिक जनतंतरो से सम्बन्धित अनेक 
सस्याये एव प्रक्रिया में उद्धहरपार्य चुनाव विधि, मतदान विधि, मतगणना आदि के बारे 
मे कोई विशेष जानकारी उपलब्ध नहीं हैं। 


पाटलीपुए के पौर जनपद के बारे मे भी कुछ जानकारी उपलब्ध है। दीक्षितार 
लिखते हैं कि ऐसा स्पष्ट है कि राणधानी में पौर और जनपद के नाम से दो असेम्बलियों 
थी। पाटलीपुत्र में पौर सप या और पौर सदस्य सिटी मजिस्ट्रेट वी भौति थे । ऐसा प्रतीत 
होता है कि में सिटी मजिस्ट्रेट अपने अन्य कार्यों के अतिरिदत नगप्पातिका प्रशासन भी 
देखते थे । पौए ग़जपानी के औद्योगिक और व्यापारिक हितों की रक्षा विदेशियों के हित 
एवं उनके कार्यकलापों पर निगएनी का काम भी देखते पे । अस्लेम्बली भषनों, मंदिरो, 
अपमएशे एवं सार्वजनिक पार्कों की देखभाल का काम भी उनके जिम्मे पा। अर्यशास्त 
में उल्लेख मिलता है कि जनपद में सिक्कों की ढलाई का काम भी होता था | छोटे कोष 
दाता एजा पौर जनपद के लिए परेशानी का काएण माना जाता था । इन असप्लेस्ब॑ियों 
को कर के झोर मे भी निर्णय लेने का अधिकार पा | आयश्यकता पड़ने पर गण इसे 
असेम्बतियों से अधिक कर तगाने की संस्तुत्ति प्रस्तुत करता था । 


जशेक के शिततेयो से ज्ञात होता है कि अशोक ऐसे ग़जकों की नियुक्ति करता 
था जो कि जनपद अप्तेम्बती का विस्यास और लेह अर्जित का सके साकि अस॑तुष्टों 
को एजी रखने का प्रयास्त किया जाय। राज्य अधिकारियों को इस प्रकार का बर्ताव काना 


4. दैक्षिपर देह पुमाऊ, पृ 206. 
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चाहिये ताकि जनपद के सदस्य नाएज न हो । अशोक जनपद को इतना महत्त्व देता 
था कि दह पर्ष के प्रचार के सदन्ध मे उनसे चर्चा किया करता या कि ऐसा कई स्पानों 
पर उल्लेख मिलहा है जहाँ कि पौर जनपद दोनो साथ मिलकर कार्य सम्पादित करते 
हैं। जा के दैनिक कार्यों में पौर जनपद के कार्यों को देखना भी सम्मिलित है। इससे 
यह तिद्ध होता है कि पौर जनपद की बैठके ग्रेजाना ही होती थीं। 


ग़जघानी की ताह प्रातीय मुख्यालयों पर भी पौर जनपद असेम्बतियाँ कार्यरत 
रहती पीं। मंत्रिमण्डल का कार्यकाल इन असेम्बतियों के साथ उनके संबन्धों पर निर्मा 
करता या। मत्रियाँ द्वारा सत्ता के दुष्पयोग करने पर इन अस्तेम्बलियों के सदस्य गैतिक 
बल के आधार पर बगावत कर देते थे और अपना सघर्ष तव तक णजही रखते थे जब 
तक कि उनकी शिकायतें दूर महीं कर दी जाती । 


बिन्दुप्ार और अशोक के शासन काल में तक्षशिला मे ऐसा हुआ था। शिकायतों 
का निवारण काने हेतु राजकुमारे को वहाँ भेजा जाता या। इससे सिद्ध होता है कि ग़जा 
और जनता के बीध सौहार्दपूर्ण सवन्य स्थापित पे और जनता की शिकायतों को दए करने 
में ग़जा तत्पर रहता या । 


दीक्षितार अपनी प्रसिद्ध पुस्तक “मौर्यन पोलियी” में एक उदाहरण देते हैं जिससे 
स्पष्ट होता है कि पौर जनपद के पाम्त कार्यपालिका शक्ति पी थी और वे प्रांतीय अध्यक्ष 
को भी दण्डित करने में सक्षम पे । कहानी इस प्रकार है । अशोक की ग़नी तिप्यरक्षिता 
अपने सौतले पुत्र कुणाल को प्या/ करने लगी जिसे कुणाल ने उचित नहीं समझा | कुणाल 
के मना करने पर तिप्यरक्षिता आग बबूला हो गयी और उतने कुणाल को दण्डित करने 
का संकत्स तिया। कुछ रामय बाद अशोक बीमार हो गया और तिष्यरशिता ने उसकी 
बडी सेवा की | इससे प्रसल होकर गज ने रानी की कोई भी इच्छा पूरी काने का वायदा 
किया। सनी ने एक सप्ताह के लिये ग़ज्य पर शासन काने का अधिकार माँग लिया । 
अश्ञीक द्वग यह स्वीकृत किये जाने पर निष्यरशिता ने तशशिला के पौर जनपद को आदेश 
भेजा कि कुणाल की (जो कि ग़जकुमार होने के साथ ही साथ वह्यों का राज्यपाल भी 
था) आँखें फोड दी जाय | पर जनपद की बैठक मे इस गज्यादेश पः चर्चा हुई, कुणाल 
को जब यह राज्यादेश सुनाया गया तो उसने इसे स्वीकार का लिया । तदनुप्तार कुणाल 
को अन्य कर दिया गया । 


केन्द्र गज्य संबन्धों के बोरे में सार रूप में सष्ट काते हुए दीक्षितार तियते हैं 
ऊि मौर्यकाल में प्रान्तों को आपुनिक अर्प में राज्य कहना उपयुक्त नहीं है। यह सच 
है कि प्रांतीय मुस्यातयों में केन्द्रीय अधिकारी से जाते थे और ऐसा प्रतीत होता है कि 
एन मुख्य कार्य कैन्द्रीय सत्ता के यिछद्ध किसी भी बगावत को गेकना एवं यह देखना 
था कि केन्द्र के साप हुए समझौते के अनुप्तर प्रान्तों द्वाए दिये जाने दाता कर नियमित 
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रुप सै सम्राद को अदा किया जाये। यह भी सष्ट लगता है कि केन्द्रीय अधिकारी प्रान्तीय 
सरकार के सचालन में बिना किसी हस्तक्षेप किये सहायता भी करते थे। दीक्षितार उनकी 
तुलना केल्द्रीय सरकार के भूतपूर्व देशी रियासतों में स्पित प्रतिनिधियों से करते हैं ॥ 


मौर्यन राज्य एक सैनिक ग़ज्य नहीं था। जो मैर्यन राज्य के बोर में सही है वह 
कब करीब सभी हिन्दू रज्यो के बारे में लागू होता है। दीक्षितार का मत है कि मौर्यन 
रज्य पाए की स्थापित परम्पए से पुय॒क्‌ नहीं या वस्तुत. यद उसी पएपया की एक कड़ी 
पा। हिन्दू एज्य का उद्देश्य लौकिक और पारलौकिक दोनों ही दद्ेश्यों की पूर्ति करना 
दा और तदनुसार इसका क्षेत्र धार्मिक या । दीक्षितार यहाँ हिन्दू रज्य की तुतना हीगल 
द्वाग प्रतिपादित एज्य की अवधारणा से करते हैं । जहाँ राज्य का अंतिम रद्वेश्य 
आध्यात्मिकता की अनुभूति करना है वहाँ बढ कैसे सैनिक ग़ज्य अथवा केन्द्रीकृत 
तानाशाही हो सकता है । देश को एक सूत्र में पिगेये रखने के लिए सेन| की आवश्यकता 
पड़ती है, युद्ध भी कभी कभी आवश्यक हो जाते हैं, लेकिन हिन्दू पज्य में सेना और 
सैनिक को प्रमुख स्थान नहीं दिया गया । वे भी उतत व्यवस्था के अंग हैं जिसके अन्तर्गत 
प्रणा को अधिकापिक खतंत्रता, सुख और समृद्धि प्रदान काना है। जिस समाज में राज्य 
का धदैज््य नागरिकों का आध्यात्मिक विकास करना हो ताकि वे आपने स्वपर्म का पालन 
कर सत+चित + आनन्द दी प्राप्ति कर सकें वह न ते सैनिक ग़ज्य हो सकता है और 
ना निकुश ही । 

अएतू भी यही कहते हैं कि एज्य भौतिक सुविधा प्रदान करने के लिए भल्तित्व 
में आता है और नैतिक जीवन बनाने की दृष्टि से चलता एहता है। वानहोल टजन डार्फ 
बहुत है सुन्दर ढंग सै गज्य के उद्देश्य को स्पष्ट करते हैं और यह मौर्यन राज्य के त्वेश्य 
के बहुत नजदीक है -- 
4. सत्ता के सही प्रयोग द्वार प्रभुत्ा की त्थिति में आना । 
2. एज्य के प्रत्येक नागरिक देतु सामाजिक मर्यादा के अन्तर्पत रहते हुए स्वपेत्ता 

के उपभोग के लिये परिस्थितियों का निर्माण काना ! 


3. ठीसंग़ र्देश्य समाज के सभी लोगों के लिए ऐसा वातावरण का निर्माण काना 
जिप्तमें वे प्रह्ननता अनुभव कर सर्के । 


इसके लिए ग़ज्य की परिधि में रहते हुए सामाजिक एवं धार्मिक संस्थाओं कौ 
छीकृति देना भी शज्य का कार्य है । लेकिन ये संत्यायें कभी राज्य को चुनौती न दे 
हे इसकी व्यवस्पा भी राज्य को कानी चाहिये । शांति भंग न हो इसके लिए विभिन्न 
संत्याओं के मध्य अनावश्थक प्रतिसर्दा उत्पन न हेने देना, इन संस्थाओं को इनके वदेस्‍्यों 


मर काल: रन मक  कदकिन्‍ 
4. ईशिका: मेर्दन पोडिये, पृ 80 
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की प्राप्ति की ओर निर्देशित करना एवं नागरिकों के लिए शिक्षा की व्यवस्था करना एज्य 
के कार्य हैं ।! 

कौटित्प भी सरकार के दो महत्वपूर्ण पहतुओ की ओर ध्यान आकृष्ट करते हैं, 
वे हैं --- शक्ति और समृद्धि ! 


अर्यशास्त्र भी जा को शिक्षा देता है कि वह प्रजा के रंजनार्थ रजशक्ति का सरकारी 
यत्र के माष्यम से उपयोग करे । कौटिल्य बार बार ख्पर्म पर जोर देते हैं ताकि समाज 
के सभी लोग अपने कर्तव्य का पालन करते हुए स्वतत्रता का आनन्द ले सके । दीसितार 
का यह कपन महत्त्वपूर्ण है कि व्यक्ति की स्वतत्रता की यह अवधाएणा उन्‍नीसवीं सदी 
के राजनीतिक दार्शनिको द्वाय प्रतिपादित अवधाणणा से भिन्न है। हिन्दू सामाजिक गज 
व्यवस्था मे व्यक्ति का अपने अधिकारों और सुविधाओं पर जोर नहीं था । बल्कि एक 
ऊँचे और उदात दर्शन की ओर वह उन्मुख था और वह या ज्ञान अर्जन के द्वाय अपने 
दायित्वो का पालन करते हुए मुक्ति की ओर प्रस्थान, यही उसके मोक्ष का शस्ता या । 
यह दिलचस़ बात है कि न केवल अर्यशास्त्र मे ही बल्कि अशोक के आदेशो मे भी ये 
दो महत्वपूर्ण वाक्य सं्रहित हैं --- 


“प्रजा के सुख मे ही राजा का सुख निहित है ! 


ग़जा का यह सुख अथवा कल्याण नहीं हो सकता जो कि प्रजा का सुख अपवा 
कल्याण न हो ।"! 

यह केवल आदर्श ही नहीं या, कई एजाओ ने इसे अपने शासन संचालन की 
शैली का अंग भी बनाया था। अशोक और हर्षवर्धन का यहाँ विशेष उल्लेख किया जा 
सकता है। अशेक नै द्राह्मनिकत, बौद्ध, जैन आदि सप्री धर्मों के संगठनों की रक्षा की, 
उन्हें बराबर का सम्मान दिया । ये सगठन अपने उद्देश्यों की प्राप्ति कर सके, इसके लिए 
अशोक ने वातावाण और परिस्थितियों का निर्माण भी किया । समाज में शाति भंग ने 
है इसके लिए अश्ेक ने कानून भी बनावे । अशोक के अनुताः ये शज्य के प्राथमिफ 
कर्तव्य पे और उसने निष्ठापूर्वक उन्हे क्रियान्यित किया । 
सप्तांग राज्य, तोफ प्रशासन 

प्राचीन मारतीय विचारको वी भाति कौटित्य भी ग़ज्य के मात अंग मानते हैं 
ये हैं --- राजा अर्थात्‌ स्वामी, अग्रत्य अर्थात्‌ मंत्री, जनपद अर्थात्‌ घूमि या शैत्रफल, 
दर्प (किला), कोष, दण्ड और मित्र । इन्होने इत सबका सविस्तार वर्शन भी किया है । 





3 बरस, पेलिटेडन सास एप काम्सटीद्पूशवल ला दोल्यूप ।, पृ 8६, रैशितप मैर्वन पोरिटी में 
दशपत, पृ 2 
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कौटित्य का अर्थशास्त्र लोक प्रशासन की दृष्टि से एक अनुपम ग्रन्थ है। मंजि- 
पषद एवं अधिकारियों के बे में हमे पर्याप्त सामग्री मिलती है मंत्रिपरिषद के सदस्यों 
की समस्या कहीं निर्धारित नहीं की गयी है । आवश्यकतानुसार यह घंटाई बढाई जा सकेती 
है। वैसे कौटित्य का सुझाव यह है कि राजा को तीन अथवा चार मत्रियों से पणामर्श 
लेना चाहिये | मंत्रिपद बड़ा दुर्लभ माना गया है। वह मंत्री के लिए आवश्यक मानते 
हैं कि वह उच्च कुत का हो, रसे पर्म का ययेष्द ज्ञान हे, वह अच्छी लृति वाला, मेधावी 
निर्भीक, विवेकशील एवं आकर्षक व्यक्तित्व वाला हो । वह ईमानदार और ग़ज्य एव 
गज के प्रति निष्छवान भी हो । 


मत्रिपरिषिद की बैठकों की अध्यक्षता वरिष्ठ मत्री द्वाग की जानी चादिये । 
आवश्यकतानुसार राजा मंत्रिपरिषद की बैंठक आहूत करता था। लेकिन कौटिल्य का यह 
स्पष्ट पत् है कि सारे ही महत्त्वपूर्ण निर्णय मंत्रिपरिषद की बैठक में ही लिये जाने 
चाहिये । मंत्रिपरिषद के निर्णय गोपनीय रखे जाने चाहिये और एजा के आदेशानुसार ही 
प्रकाशित किये जाने चाहिये । कौटिल्य की ग़य है कि राजा प्रत्पेक मंत्री से आवश्यकतानुसार 
पृथक भी बात कर सकता है सेकिन निर्णय सामूहिक ही लिये जाये । मंत्रणा हेतु चार 
मै अधिक भत्रियों के होने पर गोपनीयता भंग होने की गुंजाइश बनी रहती है। कौटिल्य 
मंत्रियों एवं अधिकारियों की अच्छा देतन देने के पश्चपर हैं अन्यपा उनकी रज्य के कार्य 
मे हथि नहीं रहेगी और अपने परिवार के भरण पोषण के तिए वे अनुचित्त कार्य 
कोंगे । कौटित्य 48 हजार पण का सर्वोच्च वार्षिक देतन पुरोहित, सेनापति, युवशज, 
राजमाता एवं राजमहिषी को देने का सुझाव देते हैं । 

वप्ठ अधिकारियों में कीच 26 विभागाष्यश्षों का कौटित्य वर्णन करते हैं। इनमे 
कुछ प्रमुख अधिकारी इस प्रकार हैं --- आयुषधगारध्यक्ष (अछ श्र आदि का प्रभारी), 
सीताघप्ष (कृषि शाल्ली), दुर्पपाल, सन्निधाता (एज्य के भंडार गृहों का प्रभारी), प्रेदेष्टा 
(फौजदारी मुकदमे का फैसता करने वाला न्यायाधीश), व्यवाह्मरिक (दीवानी मामली का 
फैसला करने बाला न्यायापीशञ), समाहर्ता (स्ज्य के आन्तरिक मामलों का प्रभारी), 
गणिकाध्यक्ष (वेश्याओं पर नियंत्रण रखने वाला), मुद्राष्यक्ष (राज्य की मुद्रा का प्रभागी), 
कर्मान्तिका (कारानों का प्रभारी) । 
कौटित्य : एक मूत्योकन 

डॉ. प्रोषात ने अपनी पुस्तक हिन्दू पोलिंटिकल प्योग्रेज में एक महत्त्वपूर्ण बात 
की ओर संकेत किया है और वह यह है कि कौटिल्य ने राज्य के सात अंगों मे पुरोहित 
के पद का जिक्र तक नहीं किया। इससे अर्पश्ञात्र के धर्म निपपेक्ष ग्रन्य होने का प्रमाण 
मिलता है । पुरोहित के पद का कौदित्य ने वर्णन अवश्य किया है, उसे उच्च स्थान भी 
दिया है और यह भी कहा है कि राजा को उप्तका अनुशण कराना चाहिये जैसे कि शिष्य 
गुए का फरता है, लेकिन यदि पुरोह्वित स्वरर्म की परिधि को सांध जाता है अगवा देशद्रोह 
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का अपा्ी भाना जाता है तो दण्डनीय है और उप्ते देश निकाला भी दिया जा सकता 
है। 


कौटित्य पर यह आग्रेप लगाया जाता है कि वह युद्ध में अवैतिक आवरण के 
पद्मपर हैं ! इस सम्बन्ध मे यह ध्यान देने योग्य बात है कि वह सर्वप्रथम युद्ध के त्थान 
पर शांति के समर्थक हैं क्योंकि युद्ध मे जन घन की भारी क्षति होती है और यह पाप 
है। लेकिन आवश्यकता पडने पर वह खुले युद्ध की अनुशपा करते हैं । छद्म युद्ध की 
नहीं, लेकिन जब अन्य कोई रक्त्ता ही नहीं बचे और युद्ध अवश्यम्भावी हो और शत्रु 
इतना प्रयंकर, अनैतिक और नीच हो तो कोई भी सापन अपनाये जा सकते हैं । ऐसा 
करने से राजा न केवत अपनी प्रजा की रक्षा करता है बल्कि सामाजिक और धार्मिक 
सस्याओ की भी सुरक्षा काता है।! ऐसा काने मे वह इस लोक और परतोक में आनन्द 
प्राप्त करता है 2 


दृष्ट के साथ दुष्टता के व्यवहार की तो कृष्ण भी सलाह देते हैं। यह आरोप 
गलत है कि कौटिल्य सन्यि को तोड़कर घोखाधडी की गय देते हैं। वह तो केवल दुष्ट 
राजाओ के साप आवश्यकता पड़ने पर ऐसा करने की सलाह देते हैं । दृष्टेपु सधि रूषयेत 
(श॥, 4) | सचमुच मे देखा जाय तो कौटित्य शांति के पक्षयर हैं, लेकिन धर्म की 
रक्षा हेतु आवश्यक होने पर युद्ध से आँख मूँद लेना भी तो पलायन और कायाता है । 
यह रामायथ और महाभारत की परम्परा भी है । कौटित्य इस परम्पय का निर्वाह कर रहे 
हैं। अत, उन पर राजा को युद्ध में झ्लोक देने और अमर्यादित युद्ध के पक्षयर बनने का 
आएप मिप्या है । अत, डॉ. जोली का यह आगेप कि अर्थशास्त्र पूर्णतया ययार्ष और 
सांसारिक है और धर्मशास््रो की धार्मिक भावना के विपरीत है विशेष अर्थ नहीं (खता । 
यह बात सही है कि अर्थशास्र राजा, शाप्तन और प्रशासन के समझ्त आने ली चनौतियो 
का यपार्यवादी हल सुझाठा है, लेकिन न वह स्थापित धर्म एवं मर्यादा के विपरीत जाता 
है और न ही वह अनैतिकता का पाठ पथ्चता है। धर्म की रक्षा स्वरर्म की पालना में 
उपस्थित होने बाती कठिनाइयों को दूर करने एवं प्रजा के हितार्य हे राजा दण्ड का प्रयोग 
काता है। यह उसका स्वर्म भी है और साथ ही राजपर्म भी । 


भौतिकवाद जितना जीवन में आवश्यक है उम्तको कौटित्य स्वीकार काते हैं । 
जीवन के तीन दद्देस्पों - धर्म, अर्य और काम पर वह बल देते हैं। अर्थ और काम 
को बह भी भारतीय परम्पा के अनुसार ही यर्म के अपीन करते हैं। अर्थ को बढ इस 


].. सी शिहये तुच्य वृद्धो तंयिमुवेयतू । 
पिछले हिक्ष न्‍्यय प्रदाप प्रत्यदाया भदन्ति ॥ (7.2) 
६शितार झा मैर्पन रेतिये में उच्घुत, पृ 384 
2. अशरनो इतने घोत होक स्वम्ये परस्य च। 
दशक दाए मैन रोलियी में उद्घूत पू 385 
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ाप्तारिक जीवन में जहा मानते हैं और अर्थशास्त्र में अन्वीक्षिकी दर्शन में लोकायत की 
भौतिकवादी व्यवस्था निहित भी है, लेकिन यह कभी प्ाष्य के रूप में नहीं मानी गयी 
है। कौटित्य इस परम्पतगत भारतीय चिन्तन के मुख्य तत्त्व को अपने अर्थश्ञात्त के मूल 
में त्वीकार करते हैं कि जो राज्य नियमों के दवा संचालित होता ऐ बह सदा प्रगति करता 
है, कभी विनाश को प्राप्त नहीं होता । 


कौटिस्य वैज्ञानिक सूक्नयूच्न वाले विचारक भी हैं ओर-यहाँ दह अनेक परम्पाओं 
के विशेधी भी हैं । उदाहएणार्थ याज्ञवल्क्य सितारों की पूजा बताते हैं, लेकिन कौटिल्य 
यु्शर्य पर ज्यादा जोर देते हैं और थन की प्राप्ति के सभी सायनों के लिए कर्म करने 
में विश्वास करते हैं |: वह उस बात की भर्त्सना करते हैं कि एजा श़ज्य की वृद्धि एवं 
रक्षा हेतु थम न कर केवल नक्षत्रों की ही पूजा करता रहे। कोटिल्य न केवल स्वयं कर्मयोगी 
थे बल्कि गजा को कर्मठ देखना चाहते थे । 

ञ जोली की इस आलोचना में भी दम नहीं है कि अर्थशास्त्र में उच्च अधिकारियों 
की हत्या एव उनकी सम्पत्ति को जब्त करने जैसी अनैतिक बातों का जिक्र है। कौटिल्य 
ने इसकी सलाह केवल उन विषम परित्थितियों में दी है जबकि वे भषकर अपराध अथवा 
शज्य के विरुद्ध बगावत करने के दोषी में कौटिल्य ही नहीं मनु भी ऐसी ही बात कहते 
हैं कि राज्य की प्रगति में आने वाले सभी कांटों को साफ कर दिया जाना चाहिये 2 





कौदिल्य न अनैतिकता के ही और न ही क्रूरता पढे सफरेष६हैं। वह इस वात 
को भली-भौति समझते थे कि दण्ड के अप्राईतिक एवंअधार्यिक तरीकों से रज्य में 
गरीदी आपेगी, जनता में असंतोष पे कैया जाना 
कौटित्य और पैकियावेती 4 

अंत मे कौटित्य और मैकियावेली की, ्रेलनेनाती तुपिग के बरे में दो शब्द 
अप्रासगिक न होंगे । विशेष तौर पर कुछ पर मौष्सस-5-कीटित्य को भारत का 


3... नप्त्रतति पृद्ाना बालमर्पो अतिदर्तते । 
अषो प्रर्षश्य नक्षरे क्लि कीर्पत्ति तास्ल:॥ (9-4) 
2... छ़गादर्षवृवारा कष्टकानौ थे शेषतातू 
नोदापिएि यन्ति प्रय्पतर्नतलत: का 
(शिताए: मोर्यन पेलियी से उज़ुत, पृ 39. 
3... अगजेेत हि सर्तां अत प्रददेण च। 
अपूतान घ दिसादय अपार प्रदती: ॥ 
डवितमनो चीजानो इर्किप्यना निदर्तरे: ॥ 
अपर्पस्व पस॑ंदेन पर्मत्दादादेग घ ॥ 
तार द्रग् डद्घृत, दही पुलऊ, पृ 392. 
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प्रैकियावेती कद्य है जो कि अनुचित प्रतीत होता है ! सर्वप्रयम कौटिल्य भारतीय परम्पता 
के उस उज्ज्वत पक्ष से जुड़े हुये हैं जिसमे ग़ज्य को धर्म से पृथक का अपने में साध्य 
माना ही नहीं गया है । मनुष्य का प्येय सत+वित+आनन्द की प्राप्ति करना है और 
ग्ज्य का कार्य उन सभ्ची कठिनाइयों को दूर करना है जो उसकी थाधायें हैं। कौटित्त 
स्वये ने अर्वशात्र के अंतिम अध्याय में यही लिजा है कि प्राचीन काल से ही ऋषियों 
ने राजाओ के मार्गदर्शन करने देतु जिन अर्थशास्त्रो की रचना की थी, यह अर्थशास्त्र उन 
सबका सार है । इसका मतलब यह हुआ कि न तो आचार्य कौटिल्थ मे कोई मौविकता 
का दाबा किया है और व ही यह भारतीय चिन्तन की मुख्य घाग से जुड़े हुए नहीं हैं । 
उनका राजा बर्न्धन एव परम्पयुक्त है जबकि कौटित्य ने राजा को राज्याष्यक्ष के रूप 
मे कर्तव्यो, मैतिक दायित्वों धर्मशाल्रो एवं स्वस्थ परम्पराओ से बाँध रखा है । 


मैकियावेली की भाति कौटित्य का अध्ययन क्षेत्र संकीर्ण, सीमित एवं परिस्थिति 
विशेष से जुडा हुआ नहीं है। कौटिल्य का विजेता राजा क्षेत्रीय विजय के उन्माद से ग्रस्त 
नहीं है, वह तो एक उच्च घय को प्राप्त कने का अभिलाषी है। कौटिल्य का अर्थशात्त 
हिन्दू आदर्श से अनुप्राणित है और वह यह है कि पृष्दी की विजय स्वर्ग की प्रापि है । 
यह विजय केवल अन्य शजा पर येन केन प्रकोरेण विजय प्राप्त करना नहीं है। यह अपनी 
इंद्वियों पर विजय है, दुर्गुणो पर विजय है, मानदीय दुर्बलताओ पा विजय है, श्रेष्ठ आपरण 
के मार्ग में आने वाली बाधाओं पर विजय है, सज्जनो एवं शांतिप्रिय तोगो को सताने 
वाले दुष्टों पर विजय है । 


अर्पशाज््र दस्तुत- गजशाज्त, लोक प्रशासन, समाज शास्त्र, मनोविज्ञान, रजनय, 
अर्न्ताष्ट्रीय विषि, शासन कला, मानव स्वभाव, युद्रव विज्ञान आदि अनैकानेक विषयों 
पः प्रतिपादित एक अनुपम ग्रन्प है, जिसके समझ्ष मैकियादेली का प्रिन्त बहुत ही बौना 
लाता है। मैकियावेसी पर लगने वाले आशेप बहुत ही भयंकर हैं । सबसे बढ़ा आगेष 
जारी तगाते हैं कि उत्तते एक अनैतिक और अस्तत्य सिद्धान्त की प्रतिपादन किया 
है । इसके साथ ही उसने राजनीतिक अपराध की एक अविवेफपूर्ण ढंग छे कीर्ति स्थापित 
काने का प्रयास किया । उसने इनका उत्ताहूर्ण समर्षन करते हुए इतना गौतव पूर्ण बनाने 
के लिये एक ऐसे दार्शनिक तिद्वान्त का प्रतिपादन किया कि इससे विश्व के अधिकांश 
भागों मे होने वाले दूषित लोकमत से ग़जनौतिक वातावरण दिपैला शो गया ॥7 यदि यह 
सीकर भी कर लिया जाये फि प्रत्येक मनुष्य अपनी स्वार्ष सिद्धि में लगा रहता है और 
अपने हित के लिए सभी साथन अपनाता है तो भी क्या हम इसे समाज में स्वीकृति दे 
सफते हैं ? क्या अनैतिक कार्य को हम सामाजिक जीवन में गौरवपूर्ण स्थान दे सकते 
हैं ? एक शण के लिये यह मान भी लिया जाए कि जय चोरी काते हैं तो क्या चोर को 





3 मैकती, पोलिशिकित किलेसेरी॥ में ददुपूत पृ 38 
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चोर नहीं कहा जावेगा या नहीं कहा जाना चाहिये । क्या चोरी क्षम्य बन जाएगी । सी. 
जे, फावध तो एक कदम आगे बढ्कर महात्मा गाँधी की तरह कहते है कि जो वस्तु नैतिक 
दृष्टि सै गलत है वह ग़जनीतिक दृष्टि से सही हो ही महीं सकती ॥! कौटिल्य और 
मैंकियावेतती की तुलना करते हुये यह कहा जा सकता है कि कौटित्य की दृष्टि साफ 
थी और स्लाप मे दूर दृष्टि भी थी जबकि जैस्ता कि डॉ मरे ने कहा है मैकियावेली की 
दृष्टि साफ थी लेकिन वह दूर दृष्टि नहीं बन पाई । मैकियावेली ने चीजों को कभी भी 
उस रुप मे नहीं देखा जैसा कि वे हो सकती थीं। उसने उन्हे उसी रूप मे देखा जैसा 
कि वे ययार्थ में मी। अत संभावनाओं को खोजने में उत्ते एक विचारक की शजनीत्तिक 
दृष्टि को भी खो दिया । 


सार रूप में, यह कहा जा सकता है कि करीब करीय सभी विद्वान इस बात से 
सहमत हैं कि कौटिल्य चिन्तक हैं | बी ए. सैलेटोर, जे स्पेलमैन, ए. एस. अल्तेकर, 
पी एन, बनर्णी, आर प्रताफीरी, पी वी. काने एवं दी. पी. दर्मा का कहना है कि अर्थशा्र 
के अध्ययन से हिन्दू रजनीतिक चिन्तन की अनेक अवधारणाओ को समझने में सहायता 
मिलती है। तदाहरणार्थ ये अवषारणायें हैं- राजतत्र, विधि, न्याय, अधिकार, कर्णव्य, 
पर्म, अर्थ और दण्ड । बेनीप्रसाद मानते हैं कि गजनीतिक तिद्धान्त की दृष्टि से ययपि 
कौटित्य कोई मौलिक बात नहीं कह पाते हैं, लेकिन उनका योगदान इसके वर्गीकाण 
एवं व्यवस्पितिकाण में है। यू. एन. घोषात मानते हैं कि ऐप्रिहांसिक दूष्टि से शध्ययन 
करने पर स्ष्ट होता है कि यह अर्थशास्त्र की पए्सगर का ही निचोड़ है । सी. देक्रमिया 
वेबेरियन (मेक्स वेबेर) की दृष्टि से अध्ययन काने पर पाते हैं कि कौटिल्य के राजनीतिक 
चिन्तन में नीतिशात्व और गजनीति का अदूघुत सामंजस्य देखने को मिलता है 2 

एत. ही. बंदोपाध्याय? की मान्यता है कि कौटिस्य द्वार यर्णित राज्य न घहुलयादी 
है और न ही एकलवादी ही । यह तो बहुलवादी एकलवाद है । बंदोपाष्याय का यह भी 
मानना है कि अर्थशास्त्र में केवल गैकियावेती की प्रवृत्तियोँ ही प्राय: लोग देखते हैं । उसमें 
असस्तृ द्वाग प्रतिपादित तत्व भी विधमान हैं। आए पी. कांगत्ते4 ने अर्थशास्त्र का विस्तृत 
अध्ययन फिया है । वह इस निष्कर्ष पर पहुँचते हैं कि कौटिल्य द्वार स्वीकृत अनैतिक 
कार्य केवल संकटों को धूए करने हेतु हैं। पूरे अर्पशात्त में योगक्षेम की अवधाएणा 
अन्तर्निहित है जो लोक कल्याण हेतु ही है। 

कौदिल्य के अर्पशास््र मे निहित आर्पिक तत्तो का भी विशद अध्ययन किया 
गया है। आग. पी. कांगले, डी. डी. कोशाम्दी, यै.एन रामास्वामी, आर एस. शर्मा एवं 


मैस्सी, पेजिशिकत्त फिनोसोफज मैं उद्पुत पृ 38 

कूए केदगा एस्ड आए. श्रैनिदासन प्रोज्निटिझल ऐोंट इन एन्सिपन्ट एडिया, पेल्टिकल पोंट, 
पटियपत कॉसिंय झड़ छोरत सांग रिर्च, एटाड पसिर्त, वृ 34 

3-4 ठहर मेदइ एड आप दौजिदासल, ढड पुस्तक, पृ 3 


. 
हे 
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बी.सी सेना ने आर्थिक पक्ष का विशेष अध्ययन किया है । सेन ने अपनी पुष्तक 
'इकोनोमिक्स इन कौटिल्य' में कहा है कि कौटित्य ने एक विकासशील अर्थव्यवस्था एवं 
नियोजित राज्य की अवधाए्णा का प्रतिपादन किया है। 
शुक्र 

राजनीति शाल््र का विद्यार्यी शुक्र नौति के माध्यम से ही उसके रचयिता शुक्र 
कौ जानता पहचानता है अन्यया शुक्र कोई ऐतिहासिक पुरुष नहीं हैं। शुक्र राक्षतों के 
गुछ भी माने गये हैं और तीतिशास्त्री भी । प्रो, अल्तेकरः का कथन है कि राज्यशस्तर 
के निर्माताओं के सिद्धान्तों और ग्रन्यो के परिचय हमें केवल महाभारत जैर कौटिल्य के 
अर्थशा्त से ही होता है। ययपि इन दोनो ग्रन्यो के विषय, रूप, दृष्टिकोण और परम्पाायें 
भिन्न हैं फिर भी इनमे उल्तिखित पूर्वसूरियों के नामों मे अंतर नहीं है। महाभारत का 
इत्त विषय का वृत्तांत प्राय दन्‍्त कयात्मक ही है | इसमें कह गया है कि प्रारम्भ मे ब्रह्माणी 
ने उस समय फैली अग्रजकता का अत काके सप्राज व्यवस्था पुन स्थापित करने के 
बाद एक लाख श्लोको में विशाल गज्यशात्त्र की रचना की। इसे क्रमश- शिव विशालाश, 
इन्द्र वृहस्पति तथा शुक्र ने संक्षेप किया । राज्यशास्त के अन्य ग्रन्थकारो में मनु, भाद्धाज 
और गौरशिरप्त का नाम भी उल्लेखनीय है । 


जैप्ता कि उल्लेख किया गया है इन्द्र वृहस्पतिं तया शुक्र ने ब्रह्माणी द्वारा रचित 
एक लाख श्लोकों का संक्षिप्तिकण किया | हो सकता है कि इन्द्र वृहस्पति तथा शुक्र 
कोई व्यक्ति न हो, कोई संप्रदाय अषवा चिन्तन की परम्पत हो । जैसाकि अल्तेकर कहते 
हैं प्राचीन भारत के लेखकों की यह प्रया यी कि वे बहुपा स्वय॑ अज्ञात रहकर अपने ग्रन्थों 
पर देवताओं या पैराणिक ऋषियो के नाम दे दिया करते थे। मनुस्यृति, यात्वत्क्य स्मृति, 
पाएशर स्मृति तथा शुक्रनीति आदि ग्रन्थों के नाम इसके उदाहरण हैं ।3 
भुक्रनीति 

जैसा कि पहले लिखा जा चुका है कि शुक्रमीतिसतार, कामन्दक नीतिसा! आदि 
महत्त्वपूर्ण गन्यों के रचनाकायें के बारे मे विद्वानों में मतभेद है । जी. ओपर्ट का मानना 
है कि यह शुक्रनीतिततार की रचना स्मृति और वीरगाया काल के इर्दीगिर्द ही प्रतीत होती 
है क्योंकि शुक्रनीतिसार मे जिन आमेयात्रों की चर्चा है वे प्राचौन काल में भौ प्रचलित 
ये । प्रषान इसे चतुर्थ शताब्दी की रचना मानते हैं । काशीप्रशाद जायसवाल हो 8वीं 
शताब्दी की रचना मानते हैं। हो बेनीप्रसाद इसे 2वीं या 3वीं शताब्दी की रचना 
मानते हैं । बी के साकार का कथन अधिक प्रामाणिक लगता है / उनका मानना है 


! कह मेहता एप्ड अप दनिदासन, वहीं पुलझ, पृ 35 
2. ए एस अलेका, वह पुस्तऊ, पू 2. 
3 ए एस अलेका, दही पुस्तक, पृ 2, 


प्राचीन भारत के प्रमुब विचारक | 75 


कि महाभारत और मनुष्ृतति की भाति शुक्रदीतिष्तार प्राचीन कृति है लेकिन कालान्तर 
में झ्में कुछ न कुछ छोड़ा जाता रहा । यू. एन. घोषाल इसे हिस्दू गजनीतिक चिन्तन 
का अंतिम महान ग्रन्य मानते हैं, लेकिन इसका रचनाकाल १2वीं शताब्दी के बाद मानते 
हैं। ग़जेन्रलाल मित्तर, पी. सी. दे और पंचानन निणोगी इसे १6 वीं शताब्दी की कृति 
मानते हैं । 


यह बात सही है कि शुक्रनीतितार की शैली धर्मशास्त्रों और नीतिशाज््र से भिन्‍न 
है और इसमें कई स्थानो पर उत्तरवेदिक काल और मुशतम काल का अजीब सा मिश्रण 
मिलता है। 00 रत्ती के चांदी के सिक्के का इसमें दर्णन मिलता है जो प्रथम बार भारत 
में पठान शाजाओं के द्वात चलाया गया है। यह 3वीं या 4वी शत्ताब्दी की बात है । 


शुक्रनीतिसार में नीति पर बल दिया गया है। नीति के कारण ही समाज में स्यायि्व 
आता है और स्थायित्व नागरिकों के जीविकोपार्जन हेतु आवश्यक है । नीति ही धर्म, अर्थ 
और काम का स्रोत्त है। यह ही कर्तव्य बोध और इसके द्वाग मुक्ति का रास्ता है। सामाजिक 
शंत्ति व्यवस्था, पारिवरिक सुख केवल नीति की अनुपालना से ही सम्भव है। नीति की 
अनुपालना न करना एजा के लिए विपदापूर्ण बन जाता है। ऐसा न करने पर ग़ज्य कमजोर, 
सेवा निकम्मी, भृत्ववर्ग अस्तगठित्त हो जाता है । 


शुक्र केवल ग़जतत्र का वर्णन के हैं। शुक्रनीतिसार चार भागों मे विभाजित 
है -- प्रथम भाग में सजा की योग्यता, शिक्षा, उत्तके कार्य, उत्तरदायित्व आदि का 
स्विस्तार वर्णन है। राजा के दैविक स्वरू५ # भी वर्णन है, उसके महल, न्यायालय, 
शह के स्थापत्य जादि का भी वर्णन है । 

दूपत भाग में ग़ज़्य के उच्च अधिकारियों, उनके कर्तव्यों, तजा के साथ सम्बन्धो 
आदि का सविस्तार वर्णन है। राज्य व्यय, आय के या, में भी उल्लेख है | प्रशासन की 
बागैकियों का बखूदी वर्णन किया गया है। राजा अधिकारयो, सभासदो, कर्मचारियों के 
साथ किस प्रकार व्यवहार को इसका भी गेचक उल्लेख इस अध्याय में मिलता है । 

पुछ्तक के तीसरे भाग में सामाजिक रीति रिवाजों, परम्पराओं, पारिवारिक जीवन, 
सामाजिक संरचना की सम्रत्याओ आदि के बोर मे वर्णन है | मीमांसा, तर्क, इतिहास, 


अर्पशास्र, कामशासख्र, गिसशास्र, काव्य, अलंकार आदि ज्ञान की विभिन्‍न धाग़ओ का 
भी उत्तेख मिलता है। 


चतुर्य भाग में दुर्ष, मित्र, न्यायिक एवं सेना प्रशासन का वर्णन मिलता है । करों 
के बे मे भी पर्याप्त सामग्री उपलब्ध है| 


विषय सामग्री 


सार झप में कहा जा सकता है झि अर्थशास्त्र के बाद शुक्रमीतिसार गजरीति और 
लेक प्रशासन प्र एक उल्कृष्ट प्रत्य है ) इसमे शासन, प्रशासन की बारीकियों का बड़ा 
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गहन अध्ययन मिलता है । शुक्र बडे प्रगदिशील विचारक ये । उन्होंने सष्ठ लिखा है कि 
अधिकारियों को केवल योग्यता के आधार पर नियुक्त किया जाना चाहिये, जातीय आधार 
को कभी महत्त्व नहीं दिया जाना चाहिये । उन्होंने राजा के लिए जो आवार सहिता बनाई 
उसकी कये!तापूर्वक अनुपालना करने का प्रावधान बताया ) यहाँ तक कि सेवानिवृत्त 
कर्मधारियों को किस हिसाब से पेशन दी जाये, इसका भी वर्णन शुक्रनीतिसार में मिलता 
है। इसमे लिखा है कि चालीस वर्ष की सेवा के उपान्त कर्मचारी को आधा वेतन पेशन 
के रूप मे मिलना चाहिये। सरकारी नौकग्े को मिलने वाले अवकाश का भी इसमें उल्लेख 
है। 

शुक्र ने एक अत्यन्त विस्तृत विषय का निरुपण किया है । राज्य की उत्मत्ति, 
उसके अस्तित्व का मूलापार, राज्य का सप्ताग सिद्धान्त, सज्य के कार्य, न्याय व्यवस्था, 
कर व्यवस्था, दण्ड व्यवस्था एव न्यायाधीश की आवार संहिता, अपराधों का वर्गीकरण, 
विदेश नीति, अन्तगज्यीय सबन्य, युद्ध, शाति, सत्ता का विकेन्रीकाण एवं स्वशासी 
पस्थाओ आदि महत्त्वपूर्ण विषयों पर शुक्रनीतिततार में पर्याप्त सामग्री है। शासन अथवा 
शा के बे में भी शुक्र ने काफी तिया है । शुक्रनीति में नृपतय पर ही ध्यान केद्धित 
किया गया है अत राज्य के कर्ता धर्ता के थे में विस्तृत वर्णन किया जाना स्वाभाविक 
है। एजा के गुणों, उसके कर्तव्यों, उसकी दिनचर्या, उत्ताधिकार एवं राजा की शक्तियों 
पर नियंत्रण आदि महत्त्वपूर्ण विषयों का भी शुक्रनीतिसार में वर्णन है । 
भीति राज्य और ग़जा 

शुक्र ने शुक्रनीतिष्तार मे स्पष्ट किया है कि इत ग्रन्थ की रचना का उद्देश्य राजाओं 
एवं अन्य लोगों के दितार्थ नीति का निक्ृषण काना है। जैसा कि कहा भी जा चुका 
है कि शुक्रनीतितार के प्रथम और दितीय अध्याय एजा के कर्तव्यों आदि से प्रम्बद्ध 
हैं। तृतीय अध्याय में अनेक ऐसी बातों का निरुपग किया गया है जिनका ग़जा और 
प्रजा दोनों से ही सम्बन्ध है । कहने का अर्प यह है कि नीति केवल गजा से ही मुडी 
हुई नहीं है, इसका सम्बन्ध कीय कीब उतना ही प्रजा से भी है । जहां कामन्दक नीतिशास्तर 
को शासन की कत्ता तक सीमित करते हैं शुरु नीपिशात्त को नैतिक नियमों, मर्यादाओं 
एवं शान की कता तक विस्तृत कराते हैं। शुक्र के अनुसार नीतिशात्त्र पी वर्गों, सभी 
हिंों एवं प्रभी का्तों को समाहित काता है। उनके अनुसार चैसे भोजन के विदा मनुष्य 
के शौर की रहा नहीं हो सकती, उसी प्रकार रैयठित समाज का अहित्य नीति के बिना 
सम्मव नहीं है! केबल नीतिशास्र के अध्ययन से ही राजा अपने शत्रुओं पर विजय प्राप्त 
काते हैं, अपनी प्रण को मुसी रखते हैं और स्वयं दी आनरद में रहते हैं । इस प्रकार 
जबकि अन्य विज्ञान जीयन के केवत एक पक्ष को स्पर्श काते हैं, “॑त्रिशात्त सम्पूर्ण जीवन, 
सम्पूर्ण समाज एवं सम्पूर्ण संगठित व्यवस्था छे सम्बन्धित है । इसके माध्यम रो व्यवितत 
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और प्तमान दोनो की आवश्यकताओं की पूर्ति होती है और यह ही ग़जा और एज्य की 
सुरक्षा एवं समृद्धि दोनो का ही माध्यम भी है । 


उण्डनीति और अर्थशास्त्र के महत््व को स्पष्ट करते हुए शुक्र लिखते हैं कि 
दण्डनीति वह विज्ञान है जिसका सबन्ध राज्य नीति से है जबकि अर्थशास्त्र में राजनीति 
और अर्पशात्त दोनो स्रम्मिलित हैं- आज की शब्दावली में इसे पोलिटिकल इकानोगी 
भी कहा जा सकता है । 


शुक्र गजतजवादी हैं यधयपि उनका गजा न निरकुश है और न ही भोगविलासी 
ही | शुक्के के चिन्तन मे राजा और राज्य दोनों ही एकाकर हो गये हैं । उनके मतानुप्तार 
सामाजिक संगठन का भानवीय आधार है और वह कर्म को सर्वोपरि मानते हैं जो इस 
पृष्वी पर अच्छाई और बुराई का काएण बनता है। वह जाति प्रथा के निर्माण में भी कर्म 
की पुमिका देखते हैं, पूर्व जन्द मे किये गये कर्मानुस्तार ही मनुष्यों को जातियाँ पिलती 
हैं। दूसरे शब्दों मे, यक्ति के गुणानुस्तार ही जाति प्राप्त होती है। इन गुणो के आपार 
पर शुक्र ने गजाओ को भी त्तीन भागों मे दौंट दिया है । राजा का मुख्य कार्य धर्मानुताए 
प्रजा की पालना करना होता है लेकिन सब राजा ऐसा नहीं कर पाते । ग़जाओ मे त्मस्त 
गुण प्रषान लोग राधताश युक्त होते हैं ज्यके रजोगुण प्रधान राजा मानवाश युक्त होते 
हैं। अतिम श्रेणी सर्वश्रेष्ठ हेती है जिसमें जा सप्तोगुण प्रधान होते हैं। 

शुक्नीति मे वर्षित है कि ब्रह्मा से प्रजा के पालनार्थ गजा की सृष्टि की है तया 
उसे प्रजा से वेतन के रूप में वार्षिक कर प्राप्त हे । अस्तू की भांति शुक्र भी मानते 
हैं कि राज्य का जन्‍म ययापि प्रजा की सुप्षा हेतु हुआ है लेकिन इसका अस्तित्व प्रजा 
के नैतिक उत्यान पर आपारित है। इसका अर्य यह हुआ कि शज्य को वैधता तब ही 
प्राप्त छेत्ी है ज्दके वह प्रता के हित में कार्य करे । 
एज्प का सप्तांग सिद्धान्त 


शुर द्वाग़ वर्णित गज्य झा सफाग सिद्धान्त करीय करीब कौटिल्य के अनुसार 
ही है। स्वामी, अमात्य, एष्ट्र, दुर्ग, कोष, चल और मित्र ही ग़ज्य के अंग हैं 

चयपि गण या स्वामी इनमे सर्वाधिक महत्वपूर्ण है, तेकिन उस्तफा समझ जीवन 
प्रजा के लिये ही है। गजा सिर है, मंत्री आँख, मित्र कान, कोष मुझ, सेना मस्तिष्क, 
दुर्ग व ए॒ष्ट्र हुय पैर हैं। कोष और छेना के दोरे में शुक्र के विचार अग्रिक ध्यान वेने 
दोग्य हैं। कोष की सुरक्षा एवं वृद्धि हेलु शुक्र अनेक सुझाव देते हैं, लेकिन वह श्रम्ियों 
एवं द्िलियो के शोषय के दिर्दध मी हैं | वह सुझाव देते हैं कि सामान्यत्रौर पर एणा 
को चरिये कि यह आय क्र ॥|6 भाग बया कर रखे। दद्षणे, निर्मनो, अ्रतयों को 
आय का एक पाण दान मे देने का सुझाव है और पत्रियो, अधिकारियों, कर्मचरियों के 
बैतन एवं साय प्रत्िष्ठानो के रथ घाव पर यर्च का प्रावधान है, लेकिन ताझालीन 
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परिस्थितियों में व्याप्त असुरक्षा को देखते हुए शुक्र ने सर्वाधिक व्यय (राजस्व का करीब 
आपा) सेना को समर्पित किया ! केवल अत्यन्त विषम परित्यितियों में ही जा को 
अतिरिक्त कर तगाना चाहिये, वह भी राज्य की सुरक्षा और प्रजा की भलाई हेतु अन्यया 
भोग वित्ञास के लिए एकत्रित किया गया कोष तो दुखो का कारण बन जाता है । 


शुक्र ने व्यावहारिकता को छान मे रखते हुए कग्ने के निरूपण की व्यवस्था की 
है। सबसे एक सा कर लिया णाना अन्याय पूर्ण है, कर वूली व्यक्ति की क्षमता एवं 
आय के अनुपात मे होनी चाहिये । शुक्र की पैनी दृष्टि का इस बात से बोध होता है 
कि भूमि की गुणवत्ता और क्षेत्रफल के हिल्ाब से किसानों को प्ृथक्‌ प्रषक्‌ श्रेणियों मे 
बाद है और तदनुसार उत्पत्ति का तीस अश, चौथा अंश, छठ अंश और 20वां अंश 
कर के रूप में वलूल किया जाना दाहिये | सार यह है कि कर निरूपण के पीछे एजा 
का वैयक्तिक हित ने होकर, राज्य की सुरक्षा एव लोक कल्याण की भावना ही प्रमुख 
है! 


सेना के गठन के बारे में शुक्र का समकालीन समाज के तदर्भ मे क्रान्तिकारी 
विचार है। उनका विश्वाप्त है कि बल, शौर्य किसी जाति विशेष की बपौती नहीं हैं । 
सेवा में उन सभी को लिया जाना वाहिये जो साहसी, मुगठित एवं शबरुद्रोही हों, और 
इस प्रकार शत्रिय, शूद्र, वैश्य और यों तक कि मतेच्स एवं वर्णसंकर भी तैतिक बन 
सकते हैं। 


शुक्र ने सुगठित, सुव्यवस्पित और सुसज्जित सेना पाए बहुत जोर विया है। उन्होंने 
जहाँ तक हो युद्ध सै बचने की सलाह दी है और इसके लिए साम, दाम, दण्ड एवं भेद 
सभी का प्रयोग किया जाना चाढिये । लैकिन यदि अन्य कोई उपाय ही नहीं हो तो मनौयोग 
और मनोबत के साथ युद्ध लड़ा जाना चाहिये । 
राज्य का कार्य क्षेत्र 

शुक वस्तुत लोककल्याणकारी राज्य के पश्षणर हैं | प्रजा के सुख-दु:ख, 
सम्पलता- विपन्नता सभी में राज्य की भागीदारी है । प्रजा के केवल भौतिक ही 
नहीं अपितु आध्यात्मिक और नैतिक विकाप्त मे भी राज्य का यपेष्ट योगदान होना 


चाहिये । राज्य को चाहिये कि वह उन परिस्थितियों का निर्माण को जिनमें प्रजा अपना 
सर्वांगीण विकाप्त कर सके । 


तज्य रा कार्य क्षेत्र इतना विस्तृत है कि इसमे करीब कशैय सप्षी गतिविधियाँ 
शामिल हैं । यह एक प्रकर से आयुनिक कत्याणसछरी एज्य दी अदपएण है और ताप 
ही इत्तमें आध्यात्मिकता और नैतिकता कम पुट भी दिया गया है। राज्य के कार्यों में न्याय, 
दष्ड की ब्ववत्या, आमोद-प्रमोद की व्ययत्त्या, यार्मिक स्पतों की व्यवस्था; शिश्ार्थियों, 
विद्यर्तों, चिकित्सकों, संन्यास्तियों, आष्यात्तिक पुरुषों आदि के भरण पोषण, सम्बान की 
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व्यवध्था; शिक्षा, संस्कृति, आश्रम, गजधर्म आदि का उन्नयन; अपाहिजों, बेसहाों, 
निर्षनें, विधवाओं, अन्पों, बृद्धों आदि की छुएक्षा एव भाणपोपषण की व्यवस्या छीमसतित 
है। सार यह है कि गज्य के कार्य क्षेत्र में वे सभी गतिविधियों सम्मिलित हैं जिनके द्वाए 
पर्म, अर्प, काम और मोक्ष की प्राप्ति हो । 


शुक्र ग़जा को एक प्रकार का सुपरमैन बना देते हैं जितमें सभी प्रकार के गुण 
विद्यमान हों । उसे श्रक्तिशाली, दयालु, स्नेह, सवेदनशील, सत्यवादी, पविश्रात्मा, 
अनुशासित, विद्वान, बुद्धिमान, साहसी, सह्तिष्णु, कर्मढ एवं स्थितप्रन्न होना चाहिये। उसमें 
सही और गतत को पहचानने की समझ्न ढ्ोनी चाहिये, उसे राज्य में रहस्यों को गोपनीय 
रखने की चतुएई होनी चाहिये | शत्रुओं के भेद जानने की भी उसमें चतुणई हो । उसे 
सुन्दर, सौम्य और सत्यवादी होना चाहिये। उसे वेदों, अर्थशास्त्र और तर्कशास्तर का ्ञाता 
होना चाहिये | 


एज्य के कार्यक्षेत्र में आने वाले सभी कार्य ग़जा के माध्यम से स्तपादित होंगे । 
अत; वे सब ही उसके कार्य हैं। संक्षेप में दुष्यें को दण्ड देना, न्याय काना, ग़ज्यकोष 
का विस्तार काना, वर्णाश्रम पर्म का पालन, चार्में विद्याओं अर्थात्‌ आन्वीक्षिकी, त्रयी, 
वार्ता और दण्डनीति के अनुसार आवरण, प्रजा की रक्षा एवं उसका पान करना ही 
ग़जा का कर्तव्य है | शुक्रनीति मे दण्ड को अत्यधिक महत्त्व दिया गया है ) दण्ड को 
यडे विस्तृत अर्प में समझा गया है | कहा गया है राज्य को दण्डाधिकारी होना चाहिये 
क्योकि दण्ड के भय से दुष्ट और आतताई अपने दुष्कर्म को त्याण देते हैं । शाजधर्म की 
रहा दण्ड के माध्यम से ही संभव है ) दण्ड ही धर्म की रक्षा काता है और इसके प्रयोग 
पे ही गणा लोकप्रिय छोते हैं । 


शुक्र ने सजा के व्यक्तिगत गुणों पर बहुत जोर दिया है उस्तके चरित्रवान और 
संयगी होते पर दल दिया गया है। उसे जुआ, मधपान और औएतयाजी से दूर रहने के 
लिए कहा गया है क्योंकि सौदादरण शुक्र ने समझाया है कि इन तीनों का सेवन काने 
यले गजाओं की कितनी दुर्षति हुई है। शुक्र ने कहा है कि एजा कितना सुखी या दुखी 
हो सकता है यह इस बात पर निर्भ! करता है कि वह क्रोध, लोभ, अहंकार, मदपानी 
विलासिता और अप्तहिष्णुता को छोड़ पाता है अपदा नहीं । जिस सीमा तक वह इन 
दिकाएँ। को लिप वि कए पाता है उतना ही वह छुदी रह सकता है । दूसो शब्दों मे, 
शुक्र प्लेंये की भांति दार्शनिक एजा की बात करता है, एक एर्जर्ष की अवधाएणा है । 
राजा के आदर्श के रूप मे शुरु ग़म और कृष्ण का उदाहयण देते हैं कि किस्न प्रकार अपने 
महान गुणों के कारण ये पृजनीय बने । प्रोफेसर यू एन घोषालं के अनुप्ता शुक्र क्या 


4. वू एवं ऐ्लः ए दिद्धी ऑफ एरिइवन पेल्पप्रिकत आइडियाज, आक्याझोर्ड युनिर्सिटी परत, पृ 507 
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ज्याद्य जोर गज के व्यक्तिगत गुर्यों पर है। उसके उच्च दंत में जन्म एवं प्मृद्धि का 
महत्त्व दूसरे स्थान पर है । योम्यता को शुक्र ने सर्दाद्दिक महत्त्व दिया है। 

ग़डा निखकुश नहीं है, यह शुक के चिन्तन के मूल में है। उसकी योग्यता दिनचर्या 
की इतनी विशद चर्चा दी गयी है कि इनकी धलना काने दाला व्यक्ति एक उच्चादर्श 
लिये उच्च छेव की ओर ही अद्भप्तर होगा । एक प्रकर से गज्व के कार्य ही दैविक हैं 
और इनको सम्परदित करने वाला देव है और इनडी रूदहेलन्ग काने दाता सक्षत है । 
शुक्र का कथन है कि दुष्ट प्रकृति दाता व्यक्ति गद्य के वज्ष में डाकू है, गजा एक प्रकार 
से सार्वजनिक धन झा ट्रस्टी है। वह प्रजा का स्वादी न होक्त्न नौकर है। प्रजा को दिये 
जाने दाले साक्षन के एवज में उसे कर दिया जाता है ! जा अपने कृत्यों के तिये ईशा 
के प्रति भी उतादादी है। शुक्र साफ साफ चेतावनी देते हैं कि अपने कर्तव्यों क्व पातन 
न करने दाता गजा नाक को प्रात्त होता है । 
मंत्री, लोक प्रशासन एवं अन्तर्रज्यीप संवन्य 

शुक्र मंत्रिमडत क्या आकार न छोय और न बच्चा रखना चाहते हैं। बहुत छोटे 

मंदिमझत में समाज क्य समुचित प्रतिनिधित्व नहीं हो पता है और बहे साकार का 

मंविमःडत्त अव्यदत्वित हो जाता है अत: मध्यम आकर कम मंत्रिमण्डल ज्यादा उपयुक्त 
है। वह दस मंत्रियों क्र मंत्रिमडत सभी दृष्टियों से ठचित मानते हैं | वे इस प्रकस 
हैं- पुरोहित, प्रतिनिधि, प्रधान रुचिव, मंत्री, आइविदाक (मुख्य न्यायाधीश), परिडत, 
मुदन्त, अमात्य एव दूत । 

शुरू का कदन है हि मंत्रियों की गय सुनना गज क्य परम कर्चव्य है। चाहे 
रद्य कितना भी कुशत, विवेकशैत एवं न॑तिज्ञ क्‍यों न हो, दिना मंत्रियों के पयमर्ख 
के उसे कोई नति सबन्दी निर्दय नहीं लेना चाहिये । ऐसा न काने दाला राणा अविवेडी, 
एवं ऊविश्वमर्दय है । शुक ने तो ऐसे राझ को डाकू तक कह दिया है। शुक्र ने मंत्रियाँ 
वी दोग्यता के दोरे में भी विस्तार से लिखा है और यह ऊप्रेरा की है कि वे ईमानदार, 
मेषादी, इुद्धिमान एवं रज्य भस्त हों । 
लोक प्रटामन ही दृष्टि से शुकर्न वित्त एक अनुपम ग्रप है। गज्यकर्मदारियों 
स्ा्ममस्त, ईरनिशर, कुशझत एवं झात्म्यगहित होना चाहिये । एक पद पर कौन 
झपिझा/निदुक्त किये ऊने चाहये जिनमें एक प्रमुख एवं दो उसके सहायक हों । 
अधिकारियों और कर्नदरियों के रहे में थी शुरू का कथन है कि उनके चयन में झाति 
के स्थान पर यम्यद और चरित्र पर बत दिया जाना चहिये। शुक दी पैनी दृष्टि का 
एक अन्य रइझ्य यह है झि उन्होंने झश को यह सराइ दी है क्लि एज्य कर्मचारियों 
अयरा अधिाझ्रियों और प्रद्म के बीच टत्पन्त झगड़े में उसे प्रग झा पत्त लेना 
छट्टिदे । शुरु ने रज्य औफरीयों एवं रर्मदारियों की सैझ शर्तों, पेंदन, अपचग्य सतिता 
आई के दो में भी टिया है । 
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स्थानीय खशासन का भी शुक्र जिक़ करते हैं । दस गांवो का अधिकारी नायक, 
00 गाँवों का सामन्त कहलाता है । इससे अधिक गाँवों के अधिकारी को आशापाल 
या स्वशट कहा गया है। शुक्र ने एक ग़जा के अधीनस्थ सतपूर्ण क्षेकफल को राष्ट्र की 
सज्ञा दी है। शुक्र का कथन है कि सत्ता का त्मदत्त विक्रेद्दीकण होना चाहिये और 
सजा का यह कर्तव्य है कि वह सम्पूर्ण रष्ट्र का दौरा करे और अपने प्रजाजनो के कष्टो 
का निवारण को । 


न्याय संवन्धी विचार भी ध्यान देने योग्य है । शुक्र ने अपराधो को चार भागों 
में बांदा है- अपराधों का एक बार करना, बार बार करना, अपग़ध करने का प्रयत्न करना 
और आदतन अपराधी प्रवृत्ति | दण्ड देते समय अपगध की गुरुता, अपराध से समाज 
और व्यक्ति को होने वाली हानि, अपपाध और अपराधी की प्रकृति को दृष्टिपत रखना 
चाहिये । शुक्र अपएधों को कम करने और सचाई तक पहुँचने हेतु मुकदमो की सार्वजनिक 
सुनवाई के पक्षयए हैं । वह चाहते हैं कि फैला करने से पूर्व पक्ष विपक्ष के सभी तर्फो 
को ध्यान से सुना जाय एवं न्यायिक अधिकारी एवं ग़जा को व्यक्तिगत दुर्खलताओ से 
ऊपर उठकर शाप्नानुस्ता चलना चाहिये और आवश्यकता पड़ने पर जितेच्द्िय, निष्पक्ष 
एव बेदो के निष्णात विद्वान ब्राह्मण की सहायता त्ती जानी चाहिये । शुक्र न्याय व्यवस्पा 
के विकेन्द्रीकृण की भी बात कहते है। 


न्यायापीशे की योग्यता भी निर्धारित की गयी है। सक्षेप मे उन्हे पर्मशाज्नों का 
ज्ञाता, विद्वान, स्पार्य एव पश्षपात रहित, सत्यवादी, विधि का ज्ञाता एवं बुद्धिमान होना 
चाहिये । 


फोटित्य की भाति शुक्र भी अन्तर्रज्यीय संबन्यों की चर्चा करते हैं | इस दृष्टि 
से शुक्रमीतिसार पर अर्पशात््र का पूर्ण प्रभाव दृष्टिणोचर छोता है। शुक्र चार प्रकार के 
शयु, मित्र, मध्यम और उदासीन ऱजाओं का जिक्र करते हैं । ग़ज़ा के राज्य के निकटवर्ती 
राजा स्वाभाविक शजु हैं, जबकि इनके पड़ौत्ी राजा उदासीन और उनके पड़ौसी मित्र होते 
हैं। इनसे व्यवहार करते समय गाजा को साम, दाम, दण्ड एव भैद दी नीति का अनुसाण 
करना चाहिये और पड्णुण्य सिद्धान्त को ध्यान मे रखना चाहिये । पड़गुष्य में सन्धि, 
विग्रह, ह आसन, संश्रय और देधीमाव सम्मिलित हैं । संक्षेप मे इन्हे स्पष्ट किया जा 
पकता है। 


जिस क्रिया मे बत्तयान जा चलवान शत्रु को अपना मित्र बना ले वह सन्धि 
है। शवु को अपने अधीन कर लेना ही विग्रह है । अपनी विजय और शत के नाश के 
लिए किया गया कार्य यान है जिस स्थान पर बैठने से अपनी सुरक्षा औ शत्रु का नाश 
हे वह आक्षत कहलाता है। दुर्वल लेते हुए भी मित्रों की सहायता से श़जा गुगक्षित बना 
रहे दही संदय है एवं शत्रु और मित्र दोनों स्थानों पर अपनी सेना की नियुक्ति को द्रैधी- 
भाव कहा गया है। 
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मध्य युग की ओर 

प्राचीन भारतीय राजनीतिक चिन्तन और मध्ययुगीन चिन्तन के बीच कोई निश्चित 
विभाजक रेखा नहीं है । चिन्तन एक सत्र प्रक्रिया है, एक प्रवाह है, निन्‍्ताता है । 
इसे ऐतिहासिक काल मे बापना असम्भव है। लेकिन अध्ययन की दृष्टि ते मोटे तौर 
पर प्राचीन काल को हिन्दू शात्तकों का कात, मध्ययुगीन काल को मुस्लिम शातको का 
काल और आपुनिक काल को ब्रिटिश आगमन से लेकर आज तक का काल कह सकते 
हैं, यद्यपि यह कोई ठोस आप नहीं है। प्राचीन मध्य युग और आधुनिक युग की यधपि 
मोटे तौर पर मुख्य मुख्य प्रवृत्तियाँ हगित की जा सकती हैं, लेकिन किसी प्रवृत्ति को एक 
युग दिशेष तक सीमित करना भी उचित नहीं प्रतीत होता । उदाह्रणार्ष गज्य की अवधारणा 
ले । यह सही है कि प्राचीन और मध्ययुगीन काल में राज सत्ता पर कोई निर्धारित और 
मान्य सत्थागत्त नियत्रण नहीं थे। लेकिन इसका अर्थ यह नहीं है कि सजा या शासक 
निरकुश था । इसी प्रकार नागरिक अधिकाग्रे और स्वतत्रता की बात है ! उन्हे कोई 
सवैधानिक अधिकार पाप्त नहीं थे क्योंकि कोई लिखित संविधान ही नहीं पा। लेकिन 
इसका अर्य यह भी नहीं निकाता जा सकता कि नागरिकों के अधिकार ही नहीं पे और 
वे गुलामी का जीवन वित्ाते थे । आधुनिक कात में हम संविधान, मौलिक अधिकागे 
की बात करते हैं लेकिन क्या हम दावा कर सकते हैं कि आज के सभी ग्रज्य वास्तव 
में जनजाबिक हैं और नागरिक वास्तव मे स्वतत्र हैं। प्राचीन और मम्ययुगीन गज्य का 
पत्र सीमित था यद्यपि सैद्वान्तिक स्तर पर उसे अप्रतिबधित कहा जा सेकता है । वर्तमान 
कॉल मे गज्य का क्षेत्र संविधान द्वार निर्षापित किये जाने पर भी असीमित हो सकता 
है । प्राचीन और मध्ययुगीन राज्य सर्वाधिकार नहीं बन सकता था | लेकिन आज का 
प्रज्य सर्वाधिकार बन सकता है, ऐसा क्यो है ? इसका उत्ता विज्ञान देता है। आज 
विज्ञान और तकनीवी ज्ञान ने राज्य को ये उपकरण प्रद्नन कर दिये हैं नो प्राचीन और 
मष्य युगीन ग़ज्य को उपलब्ध नहीं थे । शासक चाहे कितना ही निरंकुश, कठोर 
महत्वांकाशी क्‍यों मे हो, प्राचीन और मध्यकालीन ग़ज्य परित्पितिवश विकेन्द्रित थे | 


प्राचीन काल से मष्य युमीन काल की ओर प्रत्यान करने के पूर्व प्रावीन काल 
पर एक विहंगम दृष्टिपात करना अप्रासगिक न होगा । विचारों में मनु, शुक्र, कौटित्य 
प्रमुख हैं त्ेकिन जो स्थान प्रारम्भिक पश्चिमी यिचारक्ो में असस्तू का है ठीक बडी स्थान 
कौटित्य का है। यदि अरस्तू परिवम के प्रथम राजनीतिक वैज्ञानिक हैं तो कौटित्य भारत 
के प्रथम गजनीतिफ वैज्ञानिक हैं। दोनों है यधार्यवादी हैं और करीय कीय समकालीन 
भी हैं। अर्थशास्र के बाद हम मनुस्मृति और शुक्र नीतितार को रथ सकते हैं । जहाँ 
मनुस्मृति विवादों और पूर्वग्रशे ते ग्रतित माना जाता है वहाँ शुक्रनीति अधिक व्यावहारिक 
एवं ययार्यवादी ग्रन्थ है। शुक्रनीति में प्रशासनिक व्यवस्था का बडा ही गहन और सांगोषांग 
वर्भन है । वैसे अनेक विद्वान शुक़रनीतिसार को मध्ययुम की कृति ही मानते हैं। 
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आलोच्य युग में विभिन्‍न सरकारों की कार्यकुशलता के बारे मे यह कहा जा सकता 
है वे कीब-करीब सभी सामाजिक एव प्रशासनिक दायित्वो को पूरा करती थीं। शातति 
व्यवाया बनाये रखने के अतिरिक्त व्यापार, उद्योग एव कृषि को भी शज्य द्वाग प्रोत्साहन 
मित्तता था । आर्थिक साधनों की प्रचुतता का और बड़ा सबूत क्या हो सकता है कि 
महमूद गजनी बेशुमार सोना चादी और मोत्ती यहाँ से ले गया । साहित्य, का, कौशल, 
दर्शन, विज्ञान, पर्मशास्त्र एवं ज्योतिष के क्षेत्र में आशातीत प्रगति हुई) जिप्तमें वेद सर्व 
विम्पात्त हैं। ईसामसीह के जन्म के कुछ शताबियों पूर्व रचनाओ मे मनुस्मुति और कौटित्य 
का अर्थशा्त विशेष उल्लेखनीय हैं। उत्तयर्द्ध काल में भी कुछ महत्त्वपूर्ण ग्रन्थो की रचता 
हुई है। इनमें स्रोमदेव का नीतिवाक्यामृत, पृह्पत्ति का चारईसृत्प अर्पशाज्र, भोज का 
युक्तिकत्पत्तर्र विशेष उल्लेखनीय हैं। शुक्रनीति को उत्तरार्ध काल का सबसे महत्त्वपूर्ण 
ग्रन्य कहा जा भ्रकता है यर्धपे इसके बारे में जैसा कि पहले भी कहा जा चुका है एक्मत 
यह भी है कि यह कुछ बाद की कृति है। आज के न्यायालयों में जिन दो ग्रन्थों को 
उद्धृत किया जाता है वे हैं विजनानेश्यर का मितिम्सर एवं जिमूत्वाहन का दया भाग । 
रप्तानव की भी रचना इसी काल मे हुई थी जिस्ते रसायन शास्त्र का अनुपग ग्रन्थ माना 
जाता है। ज्योतिषशा्र को भी राजाओ ने बड़ा संरक्षण दिया । दक्षिण भारत में शकर 
और रमानुज जैसे महान दार्शनिक हसी काल में हुये । शिक्षा के क्षेत्र में हुई उपलब्धियों 
भी कम महत्त्वपूर्ण नहीं हैं। नालन्दा और तश्षश्िता के विश्वविख्यात विश्वविद्यालय भी 
इस काल की देन हैं। स्थापत्य काल की खजुऱहो और माउन्ट आबू के मंदिर भी इसी 
काल की देन हैं। मयुग़ के मन्दिरें का सौंदर्य और यहाँ की स्थापत्य कला इतनी मोहक 
थी कि एक यार तो इनको नष्ट करने के आदेश देने के पूर्व महमूद गजनी भी झ्िप्षक 
गया था । 

यहा पर्यमान्य है कि प्राचीन भाएत की प्रमुख शासन प्रणाली राज॑तत्र ही पी, लेकिन 
यहाँ प्रजात॑बरात्मक गज्य व्यवस्था भी रही। इसके अकाट्य प्रमाण हैं। महाभारत के शाततिपर्व 
प्रकरण मे अर्जुन और भीष्म पितामह के बीच गणगज्यो के यो में हुई वार्ता का उल्तेख 
है। बौद्ध साहित्य मे तो इसका विस्तृत वर्णन मित्तता है। यूनानी लेखकों ने प्रजातत्रात्मक 
व्यवस्था के प्रवलित होने का वर्णन किया है। इन्होने राजत॑त्र एवं अनेक प्रकार की शासन 
पद्धतियों का उल्लेख किया है जिनमें प्रजात॑त्र भी पा। इन गणाज्यों में शाक्य, कोतिया, 
मल्त और दृग्जि का विशेष उल्लेख किया जा सकता है। जैन और बौद्ध दर्शन के प्रणेता 
इन्टी गणग़ज्यों के थे । 


महावीर और गौतम का दार्शनिक चिन्तन गणराज्य के दाशीनिक आधार को सम्बत 
प्रदान काता है | यह वैदिक हिंसा, विशेषतौर पर पशुवति और कालान्तर में उत्पन्न 
कर्मकाण्ड के विदद्ध विद्रोह पा । ब्राह्मणों के वर्चस्व के विउ्द्ध यह अनवरत संघर्ष था । 
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गौतम बुद्ध ने ग़ज्य मे क्षत्रिय को प्रथम स्थान दिया न कि ब्राह्मण को, थैनों ने घोषणा 
की कि कोई भी तीर्षका द्राह्मण परिवार में नस नहीं लेगा । ब्राह्मणों द्वारा स्थापित देवी 
देवताओं से ज्यादा महत्व व्यक्ति के कर्म और नैतिक आचरण को दिया गया | जैन 
दर्शन के अनुसार इस विश्व में अनन्त आत्पें हैं जो कर्मों के अनुसार स्वय॑ को परिष्कृत 
करती हती हैं। ये कर्म ही विभिन्‍न जन्मो मैं इन्हें बाँपे रखते हैं। जैन और बौद्ध दोनो 
ही मानते हैं कि अपने सम्यक ज्ञान और कर्म द्वारा मनुष्य अपने बंधनों से मुक्त होते 
जाते हैं। जैनों के अनुसार उच्चतम काइवल्य व ज्ञान है और बौद्धो के अनुसार यह निर्वाण 
है दोनो ही दर्शन ईख़र के महत्त्व को स्वीकार नहीं काते । एक प्रकार से दोनों ही 
दर्शन व्यक्ति पर जोर देते हैं और इसमें व्यक्तिदाद की अवधारणा निहित है। उदाहरणार्य 
जैन दर्शन का यह उद्धरण बक्तिवाद की पुष्टि करता है- 


मनुष्य अकेला जम्मता है, मरता है, अकेला ही वह पतन और उत्थान को प्राप्त 
तोता है। इसकी इ्छायें, चेतना बुद्धि - आदि उस्तकी विशुद्ध रूप से अपनी ही हैं । 
यहाँ उप्तके संबन्ध न उसकी मदद कर सकते हैं और न उसे बचा ही सकते हैं ।! 

बौद्ध धर्म के शजनीतिक चिन्तन के अप्ययन से दो बाते स्पष्ट होती हैं- प्रथम 
तो यह कि शज्य समझौते का प्रतिफल है । दीघनिकाय और जातक साहित्य में यह 
प्रतिलकित होता है। यह गणराज्य के दर्शन की राम्बल देता है। लोगों ने पर्ग के अनुसार 
आचरण करने और शासन चलाने हेतु मिलकर एक ग़जा का चयन कर उसे यह कार्य 
सौंपा । एजा वहीं व्यक्ति हो सकता है जो राग देष से ऊपर उठकर कार्य करता है और 
पर्मनुत्तार आचएण करता है । दितीय यह कि राजनीति का आधार नैतिकता हो । बौद्ध 
सात्ित्य में शासन के तिद्धान्तो मे अ्िसता और नैतिक आवरण को ही महत्व दिया गया 
है। शात्क को शासन संचालन में कोई छूट नहीं है। स्पष्ट धोषणा की गयी है कि यर्म 
का आचरण न करने पर ग़जा अनैतिक है और ऐसे ग़ज्य में सर्वत्र विनाश ही विनाश 
है। बौद्व साहित्य में गजसटा के प्रति अविस्वात्त और घृणा ही प्रतितधित होती है। संपर्म 
पुण्डरिक ने तो यहाँ तक कह दिया कि बौद्ध साधुओं को वह नहीं जाना चाहिये जहाँ 
एज, राजकुमार या साकार अग्रिफारी हे ॥* यह इसलिये कहा गया है कि हो सकता 
है कि राजकार्य में चालाझी और पोखेवाज़ी करनी पड़े । जैन विधिवेत्ञओ ने भी राज्य 
पर चिन्तन करते हुए यद्व निष्कर्ष निकाला कि यह दु,ख का ही कारण है। यह एक 
दुखदाबी औषधि है जो आवश्यक होने पर लैनी पड़ती है। उनके अनुसार राजा को भी 
चाहिये द्लि ग़जक्ार्य के हंप्नट से मुक्ति पाये | राजनीति हो सकता है कि इस संसार 
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में आनन्द प्राप्त कर सके लेकिन इसके बाद मे कदापि नहीं । केवल त्याग और संसार 
से विक्ि से ही शान्ति और आनन्द झी प्राप्ति हो सकती है । 


हिन्दू कात को दो भागो मे-बॉट कर दैखे तो लगता है कि उत्तरार्द्ध काल मे 
साझ्कृतिक एकता और समर्तता टूटती नजर आती है । स़जनीत्तिक और राष्ट्रीय दृष्टि 
से भी एकता की भावना धूमिल थी । सम्पूर्ण भारत अनेक छोटे छोटे रज्यों मे विभाजित 
था। चद्धगुप्त मौर्य द्वाग स्थापित एक विशाल केन्द्रीकृत ग़ज्य अब केवल इतिहास की 
वस्तु बनकर रह गया था। यद्वपि उत्तरी भारत मे प्रतिहारों ने सुदृढ साम्राज्य स्थापित करने 
का प्रभावी प्रयास अवश्य किया गया था और कुछ समय तक यह प्रयास सफल भी रहा, 
लेकिन कालान्तर में यह साम्राज्य विघदित हो गया । प्रतिहयगे को इस बात्त का श्रेय मिला 
फि उन्होने सिन्ध के मुसलमानों को राजपूताना और मध्य भारत की ओर कूच करने से 
गेका, लेकिन इस साम्राज्य के विधटित होते ही पुनः छोटे छोदे शज्यों की स्थापना हो 
गई जिसके फलस्वरूप महमूद गजनी का इन छोटे छोटे राज्यों पर विजय प्राप्त करना 
सहज हो गया । महमूद गजनी के लूट खत्तोट कर वापिस्त लौट जाने पर भी इनमे एकता 
की भावना का सचार नहीं हुआ जिसके परिणामस्वरूप भारत पर मुसलमानों के निरन्तर 
सफल आक्रमण होने लगे ॥/ यह घ्यान देने योग्य बात है क्रि तिकन्दर के आक्रमण के 
उपगन्त एप्द्रीय एकत्ता के प्रतीक के रूप में जो एक सुदृढ़ केन्द्रीय सरकार की स्थापना 
हुई वह इस कात में नहीं हो पाई 2 


एक अन्य दुर्बलता मह रही कि भारत ने पड़ौसी देशों के साथ अच्छे सम्बन्ध 
स्पापित करने के महत्त्व को नहीं समझा । मौर्य काल में पाठत्तीपुत्र मे युनागी एजदूत 
एहा करते थे और यहाँ से अनेक सास्कृतिक और धार्मिक शिष्य्मण्डल पड़ौसी देशो मे 
भेजे गये थे । गुप्त काल तक यह परम्परा बनी रही । समुद्रगुप्त के दरबार मे लंका, जावा 
और सुमाञ के दूतों के आगमन के प्रमाण मिलते हैं, लेकिन इस काल के उत्तरार्द्ध भाग 
में स्थिति बदत गयी जिसके धातक परिणाम निकते । यदि दोत्य सबन्ध और साक्ृतिक 
आदत प्रदान बने रहते तो यह सूचना मिलती रहती कि महमूद गजनी के उत्तराधिकारी 
7700 ईसवी तक कित्तने दुर्बत हो गये थे। इस सुचना का लाभ उठाकर पंजाब से विजातीय 
तत््यो को बाहर निकाला जा सकता पा। तुर्कों का मध्य एशिया से भारत की ओर प्रस्थान 
की सूधना भारतीय शास्तकों के पास पहुँच ही नहीं पाई थी। महमूद गौ के भारत पर 
आक्रमण की सूचना किप्ती के पाप नहीं यी और इसका दुष्परिणाम यह निकला कि भाज़ीय 


शासक संगठित नहीं हो पाये और वह एक एक का छोटे छोटे ग्रज्यों को जीतता चला 
गण । 


भारतीय समाज के सन्दर्भ में गजनीतिक चिन्तन पर विचार करने पर स्पष्ट होता 
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है कि प्रामाजिक, सास्कृतिक, दार्शनिक स्तर पर यहाँ जबर्दप्त एकता रही है। चाहे 
गजनीतिक दृष्टि से भारत में अनेक भाषाये एवं लिपियाँ रहीं हैं, लेकिन मूल तत्व की 
अभिव्यक्ति एक सी ही है। मानो कि सबकी जड़ एक ही है। एक प्रकार से यह समस्त 
वैदिक चिन्तन पर आपात प्रतीत होता है। भारत के अधिकाश लोगों की पौराणिक 
चसीयत ही है। इस्लाम के आगमन पर हिन्दू धर्म और इस्लाम मे टक्कर हुई, लेकिन 
कात्षान्त में दोनो मे समन्वय स्थापित होने लगा जो हिन्दू धर्म के भक्ति आन्दोलन और 
इस्लाम के सूफीवाद मे प्रतिलक्षित हुई । भारतीय चिन्तन मे वैदिक वैश्विक दृष्टिकोण 
उपनिषद्‌ के दर्शन, बौद्ध, जैन, सिख, इस्लाम का समन्वय प्रतिम्बित होता है ।! चिन्तन 
की निरन्‍्तरता यहाँ की विशिष्टता रही है । 

मध्ययुग में लगता है कि राजनीति मिन्‍न स्वरूप ले रही है, लेकिन कालान्तर में 
परम्पदा से जुडा इसका समन्वित स्वरूप प्रकट होता है । अकबर का दीनेइलाही इसी दिशा 
में एक प्रयास है। ब्रिटिश काल मे राष्ट्रवाद का उदय परम्पतयत्त एवं आध्यात्मिक परिवेश 
लिये था। अरविन्द, विवेकानन्द, तिलक, गाँधी का इस सन्दर्भ में उल्लेख करना प्रासंगिक 
होगा । 


छणे 
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मध्य युगीन राजनीतिक चिन्तन 


परिचयात्मक अध्ययन 

जैसा कि पहिले ही कहा जा चुका है कि प्राचीन और मध्य युग के बीच कोई 
वैचारिक आधार पर खैची हुई स्पष्ट विभाजक रेखा नहीं है, लेकिन यह कहा जा सकता 
है कि भोटे तौर पर 8४वीं शताब्दी तक का मुस्लिम प्रधान काल मध्य युग है। इसका यह 
अर्थ भी नहीं है कि इस काल पर हिन्दू प्रभाव नहीं है। कई स्थानों पर इनमे टकरा 
है। कालान्तर मे यह टकग़व समन्वय मे परिणित हो जाता है और फिर भी टकराव बना 
रहता है। एव: लीविंस ने आशिक रूप से ठीक ही कहा है कि एक दूसछे से मितने की 
प्रक्रिया पूरे मध्य युग तक चतती रही, अवधारणाओ और रीति रिवाजों में सवाद चलता 
रहा और अन्ततोगत्वा वै एक दूपरे में समा गयी?, लेकिन पूर्ण रूप से नहीं समाई। 

एर्षवर्धन हिन्दू काल का सबसे प्रतापी अतिम पजा था। उसके प्रशासन की प्रशसा 
करते हुए एच.जी, कालिन्सन ने लिखा है कि हर्ष एक विशिष्ट पुरुष और भारत के महान 
शासको में उप्तका स्पान अशोक और अकवर के समान है। उप्तका विशाल त्ञाम्राज्य 
उसकी मृत्यु के धाद छिन्‍्न-मिन्‍न होने लगा । हर्ष के बाद बृहतर भारत का हवस भी 
हैजी से प्रारम्भ हुआ । भारत इस समय दक्षिणी पूर्वी एशिया का एक बहुत वृहत और 
मैरवासी एप्ट्र था। भाप के अनेक देशो के साय व्यापारिक और सांस्कृतिक सम्बन्ध 
पे। जिन देशों से हमोरे सम्बन्ध पे उनमे अरब, सीरिया, मिस्र, यूनान,' ग्रे, ईगन, 
अफानिस्तान, मष्य एशिया, तिब्बत, चीन, लंका, हिन्द चीन, चम्पा, कम्बोडिया 
(काम्युज प्रदेश), जावा, सुमात्रा, बोनियो, बाली उल्लेखनीय हैं। 

हर्य की एृत्यु के उपतन्त्र भाएत्त की रजनीतिक एकता झो बड़ा झटका ता और 
छोदे छोड़े एज्यों प्रें देफ़ विभकत रो गण ; जायें के उदप जऔौर भारत पा मुत्तिम जाक्रमण 
ने भारतीय प्रभाव को शौण किया, अरब हिन्द महासागर की और बढ़े और उन्होने तंका, 
जाया, दोर्नियों और सुमात्रा मे अपना प्रभाव जमाना प्रारम्भ किया, जिसके फ्रश्वहप 
बह म्याप्त भारतीय संत्कृति को आपात पहुँचा। भारत पर मुसनमानों का प्रयम आक्रमण 


4. एक रशित क्िट्टिययल पेनिटिकल अ्द्ैयज, हन्दन सटलेज 9 
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772 ई. में हुआ और फिर निरन्तर आक्रमण होने लगे । परे धीरे हिन्दुओं को मुप्तलमान 
बनाना प्रारम्भ हुआ और उनके अनेकानेक मंदिर धराशायी होने लगे । फिर मुस्लिम सत्ता 
स्थापित हुई जो अग्रेजो के आगमन तक किसी न किसी रुप में बनी रही । यहाँ मंपेल 
आक्रमण का भी उल्लेख कर देना प्रासंगिक होगा। मध्य एग्रिया तपा दक्षिण पूर्वी एशिया 
के दवीपों मे व्याप्त हिन्दू संस्कृति को उन्होने आधात पहुँचाया । 


मुसतमान भारत में तीन झुण्डो मे आये ! आब व्यापार और प्रचारक भारत में 
दक्षिण पश्चिमी तयों पर आये और बसने लगे । करीब करीब इत्ती समय मुहम्मद विन 
काप्तिम ने सिंप पर विजय हासिल की । फिर तुर्कों और अफगानों के आक्रमण हुए जिन्होने 
उत्तरी भारत पर विजय प्राप्त की और वहाँ वे बच्च गये । लेकिन भारत पर निर्णायक तीसग 
बार मुहम्मद गजनवी और मुहम्गद गौग़ी (774 - 206) ने किया | गजनवी यहाँ 
अपना विशेष प्रभाव नहीं छोड पाया क्योंकि वह लूट खसोद कर वापित चला गया | 
लेकिन मुहम्मद गौरी ने उत्ती भारत के एक बहुत बड़े भाग को जीत लिया । कुतुब॒दीन 
ऐबक मे दिल्ली को सल्तनत की ग़जघानी बना तिया जो सैकड़ों वर्षों तक मुस्लिम सत्ता 
का केन्द्र रही । प्राय इतिहासकार काप्तिम के सिन्‍य विजय से लेकर मुगल साम्राज्य तक 
के पूरे काल को मध्य युग कहते हैं। मद्यपि डॉ. ताराचन्द इसे प्रारम्भिक मध्य युग और 
उत्रार्द्र मध्य युग कहते हैं । उनके अनुसार आठवीं से 43वीं शताब्दी तक प्रारम्भिक 
माय युगीन समाज है । शासनों के र्देश्यों, प्रशासन के क्षेत्र एवं राजनीतिक नियंत्रण 
की सीमा की दृष्टि से इतिहासकां ने उत्तरार्द्ध काल को दिल्‍ली सल्तनत और मुगल कातों 
में विभाजित किया है (2 

मध्य युगीन हिन्दू भावना भक्ति आन्दोलन के रुप में प्रत्फुटित हुई । ईश्वर के 
प्रति पूर्ण समर्पण इसका मूल मंत्र था । तुलसीदास का धमघरित मानत इस युग का विशेष 
उल्लेखनीय मद्यग्रन्य है। सूरदास, एउसखान, नामदेव, चैतन्य का भी विशिष्ट योगदान 
है। मौर्य और गुप्त साम्राज्य के पतन और हर्ष की मृत्यु के बाद बिखो हिन्दू समाज 
को जोड़ने, संगठित करने का यह अनूआ मगीरय प्रयास या । विदेशियों द्वा। आरेपित 
शत प्रणाती और ग़ज व्यवस्था में सहमागिता के धूमिल स्व छे उत्पन्न निएशा से 
बचने का यह प्रदल और अर्यृर्ण प्रयास था। पाशविक शक्ति और पोय्ैवाजी ने गजस्त्ता 
पा सत्य, ज्ञान, विवेर और शुद्ध आचरण के लगे नियंत्रण नष्ट कर दिये ।3 


एक और ध्यान देने योग्य बात यह है कि इस्लाम का अधिकांश प्रभाव उतरी 
भाज़ में होने के कारण हिन्दू बौद्धिक गतिविधियाँ उत्त से दक्षिण की ओर चली गयी । 


3. हें तायवीद सफटुएस् ऑड इल्यम आत ४ डपन कल्वर, इहएबद | 

2. एहय मसूद कोश! पेजिटिकल ऐंट इत इव्िय', इडिडवन किन ऑफ सेशल सहन्स रिरर्च 
ही] 

3 दी अप मैहता, वह पुललक, पू 89 
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फफीरो का इस्तामिक साहित्य के मुकाबले अधिक प्रभाव पड़ा । तमिल तेलगु मे महत्त्वपूर्ण 
रचनाएँ हुई । 

उत्तरार्द्ध काल भे राजनीतिक चिन्तन का मूल आधार मुस्लिम चिन्तन ही एहा। 
इसका कारण यही था कि जिन्होंने केद्रीय सत्ता पर आधिपत्य बनाये रखा दे ईस्लाम के 
अनुयागी ही थे | चूँकि करीब कैद सभी मुसलमान यहीं के थे और बलात धर्म परिवर्तन 
के द्वाग गुफतमान बनाये गये थे। वे मित्ती जुली सस्कृति के वाहक बने जो कि मुख्यत. 
सत्ता भारत मे व्याप्त वी । शहरों और कर्बो में रहने वाले गेर मुस्तिम भी इस मिश्रित 
संस्कृति के प्रभाव में ये । 


जहीर मसूद कुरशी! के अनुसार इस्लामिक समुदाय के राजनीतिक साहित्य की 
चार मुख्य परम्पगये थीं --- प्रथम परम्पए विधिवेताओं की थी, जिन्होंने शरियत को आधार 
चनाया । द्वितीय परम्पण मे वह साहित्य आता है जिसमें कि्ती गजनीतिक सिद्धान्त के 
आपाए पए शात्षकों को परामर्श दिया गया है। तीसरी प्रवृत्ति एक मात्र ऐतिहलिक समाज 
शाल्री इप्त खाल्दुन की कृतियों मे मिलती है जिनमे अनेक आधुनिक विचार भी हैं। 
कुरेशी का मत है कि प्लेटे और अरत्यू का फलसफा के राजनीतिक चिन्तन से मुफाबता 
फाना सम्भवतत: इस्लाम का दर्शन को सबसे वड़ा योगदान है यर्यपि इस पर आम सहमति 
नहीं है। चौथा, हिन्दू धर्म और इस्लाम के संघर्ष के बावजूद दोनो ने एक दूसो को प्रभावित 
भी किया है। बुद्धिजीवियों और अभिजन वर्ग के स्तर पर शरियत के ग़जनीतिक पर्मशास्र 
का प्राचीन भारतीय पर्म की अवधारणा के ग़जनीतिक पक्ष से स्रम्पर्क आया जिम्लसे एक 
दूसरे की मूल भावना को समझने मे मदद मिली । जन साधारण के स्तर पर भक्ति और 
सूफीयाद कई स्थानों में समन्‍्दय और कहीं कहीं संपर्ष भी नजर आया ) सूफ़ीवाद का 
जनसाधाएण पर भक्ति आन्दोलन जितना व्यापक प्रभाव नहीं पड़ा । 


सच तो यह है कि भध्य युग के दिखो हुए राजनीतिक चिन्तन और विचाएँ का 
अप्ययन प्राय- इतिहासकार ने ही किया है। इनमें कुछ को इतिहासकार गजनीतिशारी 
भी कह्य जा सकता है | गुस्तिम इतिहसकारों ने शरियत को दृष्टियत रखते हुए एज्य 
शासन और प्रशासन का अध्ययन किया । उनमे से कुछ ने राजनीतिक विन्तन की पृष्ठभूमि 
के झुप में धर्मशात््रों को भी अध्ययन सामग्री बनाया । उनका विचार बना कि शर्यित्र 
और धर्मशात्र अपने में समूर्ण हें और दो व्यवस्पाओं के प्रतीक हैं । परे थीरे अनेक 
लेखकों ने इन दोनो के आधार पर इनमे समन्वय स्थापित करने का भी प्रयात्त किया जिससे 
दाद मे मिल्नीजुती रंछ्ृति की पृष्ठभूमि के निर्माण में सहायता मिली । राजा ग्ममोहन 
राय से लेकर गोहनदास करमचन्द गांधी के चिन्तन पर दसका प्रभाव पड़ा है। स्वतंत्रता 
संग्राम में द्िटिश सत्ता के विरुद्ध स॑र्ष हेतु हिन्दू मुसलमान को एक दूसरे के नजदीक 


. ए/ मगूर कुशे, दहे लेख, पृ 90. 
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आने और एक समान उद्देश्य की प्राप्ति हेतु संगठित होने में मिली जुली संकृति की 
अवपारणा की महत्ती भूमिका रही है। ब्रिटिश काल मे पतकीय सत्ता दाग दोनो लमुदायों 
में फूट डालो और राज करो की नीति अपनाने के कापण साम्प्रदायिक कठ्त्ा से विभक्त 
भारत के पुनर्जागाण की दिशा मे यह चिन्तन महत्त्वपूर्ण रहा है ! धर्म निःक्षेपता, सर्वधर्म 
सम्भाव, सामाजिक बहुलवाद, धार्मिक सहिष्णुता आदि अवधाएणायें खतंत्र भारत के 
पुनर्निर्माण हेतु किये जाने वाले प्रयासों में कारगर तिद्व हुई हैं। मध्य युग की “आत्मसात 
करने की प्रवृत्ति महत्त्वपूर्ण रही है। यद्यपि बढ प्रवृत्ति अनेक बार अवरुद्ध रही है नितमे 
साख्परदायिक तनाव बंद है, लेकिन इनके प्रभाव को नजर अन्दाज नहीं किया जा 
सकता । 
इस्लाम, राज्य, राजसत्ता एवं समाज 

चूँकि मध्य युग मे केन्द्रीय सत्ता प्रधानतया मुस्लिम शासकों के हाथ में रही है 
अत हसलाम के ग़जनीतिक दर्शन का संक्षिप्त अध्ययन अत्यन्त आवश्यक है। सभी 
शासकों ने न्यूनाथिक रुप से ग़ज्य, शासन, प्रशासन और राजनीति में इस्ताम की सत्ता 
को स्वीकार किया है । अत यह अध्ययन और भी महत्त्वपूर्ण बत जाता है । इस युपर 
में मुस्लिम शासको ने इस्ताम को सर्वाधिक महत्व दिया यधपि कुछ अपदाद भी हैं। लेकिन 
इस्लाम को नकारे का साहस कोई भी नहीं जुटा पाया । दूसे शब्दों मे, तैद्वान्तिक स्तर 
पर व्यक्तिगत और सार्वजनिक जीवन इस्लाम द्वाग प्रभावित रहा है और कई शासकों ने 
इसको अमली जामा पहनाने का भी प्रयास किया है । यद्यें इस्लाम के मूल सिद्गान्तों और 
राज्य के बारे मे सक्निष्त विवेचन प्रस्तुत किया जा रहा है 

अरबी भाषा में इस्लाम का अर्प ईत्यर की आज्ञा पालना और शांति है। यह अल्लाह 
के प्रति पूर्ण समर्पण है। यह शांति का प्रतीक है, मत्तिष्फ और शरीर की असती शांति 
केवल अल्लाह के प्रति पूर्ण पफादारी और समर्पण से ही सम्भव है। यह (अल्लाह की) 
आत्ञानुस्ार जीवन यापन है और इसी से दिल मे शात्ि प्राप्त होती है और सम्ूर्ण समाज 
में भी शांति की स्थापना होती है 7? 


इस्लाम के अनुसार ईल्वप्रैय कानून और प्राकृतिक कानून मैं कहीं विरोध महीं 
है और मुप्ततमात को चाहिये कि वह अपने लौक़िक जीवन में ईश्वीय विधि को 
उत्तोरे । संक्षेप में इस्लाम के मूलभूत सिद्धान्त निम्मतिखित हैं --- 

हमान, रिसालत, नमाज, ऐजा, जझत, हज और अखिरात इन सबका सार यह 
है कि स्थिर एक है और मोहम्मद उनके पैग्म्बर हैं । प्रत्येक मुसलमान को दिन में पौच 





2. सैषद अबुर इहमेहदुदी काट इज परम, मार मस्तदा ज्मणे इस्दम हिन्द, देहनी, पृ 2-3 
मैं पहना पुतशता मिनिट इस्टम हृट्थ परिटिक्स इन परिस्कन (अप्कप्रित पी एच ही दौसिस) 
मैं रदुदुत, पर 2 
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बार नमाज अभय करनी चाहिये । उसे यर्ष मे एक महीने उपवाप्त कंरना चाहिये । उत्ते 
अपनी आय का अढ़ाई प्रतिशत गरीबों को देना चाहिये । मक्का की जीयन में कम से 
से कम एक बार यात्रा अवश्य करनी चाहिये और आखिंग वक्‍त ईख़र की अपने जीवन 
में किये गये कार्यों का लेखा जोखा देने के लिए तैयार रहना चाहिये | 

इस्ताम में राज्य की कोई अवधारणा नहीं है केयल समाज पर ही जोर दिया गया 
है, लेकिम व्यक्त और समाज के सम्बन्धी का निहपण किया गया है। व्यक्ति के लौकिक 
जीवन को धार्मिक शिक्षाओ के अधीन लाया गया है और श्रेष्ठ जीवन के लिए समाज 
से झागने की आवश्यकता नही है | परियारिक और सामाजिक जीवन की परिधि में ही 
यह सब ज्म्मव है। इस्लाम व्यक्ति और समाज दोनो ही की गरिमा में विश्वास रखता 
है और दोनो में समन्वय स्पापित करता है। वस्तुत व्यक्ति और समाज दोनो का उद्देश्य 
ही एक है। व्यक्ति के अधिकार हैं तो साथ मे कर्तव्य भी हैं। उसके सामाजिक उत्तरदायित्व 
भी हैं जो उत्ते अधिकार कौ सीमा का निर्धारण करते हैं । इस्ताम समानता पर जोर 
देता है। कुरान मे वर्मित है अरे मनुष्य के पुत्रों तुम एक दूसरे से उत्पन्न हुए हो, तुम 
जातियों और कुनवो में विभाजित हो गये हो, लेकिन अत्ल में तुम हो एक ही परिवार 
ड और तुप्र ऐपा ही अहसास करे । वस्तुतः तुम मे वे ही श्रेष्ठ हैं जो ईश्वए से इरते 

ए 


इस्लामिक गजमीतिक सगठन के तीने मुख्य आधार हैं -- 

(3) श्रियत और सुन्‍्मा 

(2) खत्तीफा, और 

(3) उम्मा 

ये आपार इस प्रकर हैं । शरियत और सुनना पवित्र कुषन की ओर से निर्धारित 
आचरण और पैगम्यर द्वाग स्थापित्त एव स्वीकृत पर्म्पयये हैं। खलीफा से अभिप्राय उस 
संस्या के प्रतिनिधि से है जिम्मे धार्मिक एवं सियासी शक्तियों निहित हैं। उम्मा से अभिप्ाय 
समाज अपदा जाति से है जिसके सदस्य अस्ता को_फानने वाले हैं एवं सही एस्ते पर 
चतते हैं। बस्तुत: गज्य शरियत क्ये कायन्यित काने के लिए है जिसमें घतीफा और 
उम्मा की अपनी अएनी भूमिकायें हैं । 

कुणन लौकिक और आध्यात्मिक शेत्रो में अन्तर भही करती | इसका अर्प यह 
हुआ कि एजनीति और पर्म में कोई अन्तर नहीं है। पविर कुगन ही एजनीति का म्लोत 
है स्थूपरि एजनीति का कोई सर्वपान्य निर्धारित स्वरूप नही है। कुशन मे शज्य को कोई 
अपपाएण दर्धित नरी है, केवत समाज का स्वरुप ही दिया हुआ है ।2 इस्लामिक ग़जनीति 





3, डद्न अत हुआ -3 हे रेहला सुशदता छग उद्घुत, दर पुलतझ, प्‌ 32 
अकरटीय एप, दो आक ई छेट रहैप, पृ 
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और प्रशासन के स्वरुप की व्याख्या कुद्न में वर्णित दो उद्याहणों द्वाव की जा सकती 
है।! 

ईश्वर ने तुम्हे दस पृथ्वी पर उत्तराधिकारी बनाया है। तुममे से किन्हीं को अन्य 
लोगो की तुलना में उच्च परों पर भी विदाया है। तुम ईश्वर द्वाग्न निर्धारित परीक्षा मे 
पफल तिद्ध हो । 


यदि कोई तीन आदमी अपने को असमजप्त की स्थिति में पाये तो उनमे से किस्ती 
एक को नेता चुने बिना उनका साथ रहना उचित नहीं है। 


इसकी शाजनीतिक अब्दाबली मे इस प्रकार की व्याख्या की जा सकती है। एक 
व्यवस्वित समाज के विना इस्लाम नहीं है, नेता के विना समाज नहीं है और आज्ञा पातन 
के बिना नेतृत्व नहीं है। आदमियो का नेता शरीर में आत्मा की भाति है । 


यहाँ समाज, धर्म और नेता तीनो का समन्वय हो जाता है। दूसरे शब्दों मे, पर्म 
सर्वोपरि है और नेता के मार्गदर्शन मे समाज का सचालन इस प्रकार होना चाहिये जिससे 
धर्म के अनुसार आचएण हो सके । नेता का अस्तित्व ईख्र सम्मत है। ईश्वः के प्रतिनिधि 
के रूप में स्वय पैगम्बर ने मदीना मे कबाइनी व्यवस्था को एक राजनीतिक समुदाय का 
स्वरुप प्रदान किया और एक प्रकार से यही शज्य की उत्पत्ति का आधार बन गया । इस्लाम 
ने कभी स्ासारिक साकार की स्थापना पर बत नहीं दिया | यह अल्ला के मानने वालो 
पर छोड़ दिया गया कि वह कैसी व्यवस्था चाहते हैं जो कि कुगन के आदेश के अनुरूप 
हो! किप्ती सासारिक आदी में इतनी शक्ति नहीं कि बह कानून बनाये । इसलिये 
सम्प्रभुता अल्लाह में निवारा काती है और कुद्मन दी सर्वोच्च विधि है । 

चूँकि सम्गभुता अल्लाह में निवास करती है और कुरान ही सर्वोच्च विधि है अत 
साम्तारिक शासन निरंकुश नहीं हो सकता । वह कानून से ऊपर नहीं है। उम्तका कर्तव्य 
है कि वह कानून के मुनाबिक ही काम को, वह कानून से बंधा हुआ है | हजरत अबू 
बेकर ने जो मोहम्मद साहब के उत्तताधिकारी ये, अपने चयन के उपशन्त उपस्थित लोगों 
को कहा "मुझे आप ज्लोगों की सताह और सहायता चाटिये । यदि मैं ठीक काम कर वहा 
हूँ तो मुन्नें समर्थन दीजिये । यदि मैं चुटे करता हूँ तो सलाह दीजिये । शासक को सच 
दौतना चाहिये और सत्य को छुपाना राजद्रोह है। मेरी नजर में शक्तिश्ञाली और निर्बल 
समाज है और मुन्ने दोनों के प्रति न्याय करना है । जैत्े में सर और उसके पैगम्दा 
की आज्ञा पालन करता हूँ वैसे तुम मेगरी आज्ञा का पालन करो । यदि मैं (सर और उसके 
पैगम्दर के कानूनों की अवज्ञा करता हूँ तो मुप्ते कोई अधिकार नहीं है कि मैं तुम्हें मेरी 
आया मानने के लिए कहूँ ।2 उम्र ने जे कि दितीव खलीफा थे, अपने साथियों को 


4. थे शेहाला मुरताया इग्य उद्यव, यही पुस्तक, पू 36 
2. रैक णकरीए दाट इज एड इस्तमिऊ स्टेट, पेलियी अप्या दी शेफ्रेट, दै टाप्म अफ दवा 
2९ अफ्ेल, 979 





मध्य युगीन एजनीतिक चिन्तन | 93 


सम्बेंधित करते हुए कहा कि "मै तुमसे प्रार्यना करता हूँ कि राज्य सचालन के बोश्न को 
झोेहने पै जय बटाओ, जिसे तुमने मेरे कन्यो पर डाल दिया है। मैं तुम में से एक हूँ 
और इसलिये जो मै कहूँ उससे प्रभावित मत हो जाओ । तुम स्थिति को समझकर अपनी 
गय दो (४ 


एक या ख्वय मोहम्मद ने अपने दो विश्वासी सहयोगियों अबु बेकर और उमर 
को कह यदि तुम दोनो किसी एक बात पर सहमत हो तो मैं तुमसे असहमत नहीं 
दंग । 

सह बहुत कुछ प्राचीन मारत के एजधर्म की अवधारणा से मिलता जुलता है। 

अंत में हम प्रोफेत्त कमकद्दीन द्वात इस्लामिक एज्य के बारे में दिये गये विचारों 
को प्रस्तुत करते हैं -- 
व. हक या सुत्र मे मुस्ततमानो को राज्य की स्थापना करने का कोई आदेश 

नहीं है । 


2. पवित्र कुरान या सुनना में संदेधानिक विधि या राजनीतिक सिद्धान्त का कोई प्रावधन 
नहीं है, वह शान्तिमय है। 

. पैगग्बर मोहम्मद ने एक रजनीतिक व्यवस्था की स्थापना अवश्य की, लेकिन यह 
उनका छोय नहीं पा, यह तो ऐत्तिहसिक परिस्थितियों की उपज थी | 

. इस्लाम का राजनीतिऊ पिद्धान्त कुरान या सुनना पर आपारित नहीं है बल्कि पैम्बर 
के सापियो की सहमति एवं खलीफाओं के अमल पर आपारित या ( यह ऐतिहासिक 
परिस्थितियों में उत्पन्य हुआ था और इसलिये इसके पीछे कोई धार्मिक मान्यता 
नहीं है। 
परिनिधित्व, हस्तान्तरण एवं दैविफ सप्रपुता केयल कार््पनिक है । इनको कुणन 
या सुनना मे कोई आपार नहीं है। 

.. गज्य समाज की केवल एक गतिविधि है और इसके लिए अनिवार्य नहीं है । 
अतः इश््लामिक समाज पज्य के साय या राज्य के विदा भी कार्य कर सकता है । 
भात्त, श्रीलंका, सोवियत यूनियन, यर्मा, याईलैंड, फिलीपीन्स एवं अनेक अफ्रीकी 


देशों मे बहुत बड़ा मुस्लिम समुदाय रहता है । इन देझे मे इस्लाम केवल घार्मिक 
आन्शेतन के रूप में कार्य कर छकता है न कि एजनीतिक शक्तत के रूप मे । 


] 


क् 


मत] 


ह 


3. ए्रैड जझरीया, दाट इज एन पता विर स्टेट, थे एट्रेफिस दैट उमर दित्ट, दी यूम्स ऑफ एरिया 
25 झेल, 4979. 


2. ऐ झमपटीत, पस्टमग ए होसाप्य, दि झर, 35 अग्ल, 3980 
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7 इस्लाम का छोय महत्त्वपूर्ण और सुपरिभाषित मूल्यों के आधार पर अपने ढ्य की 
सामाजिक व्यवस्था का निर्माण करना ऐ । कोई भी मुसतमातो द्वारा स्थापित गज्य 
जो समाज मे इन मूल्यो का निर्माण करता है, इस्लामिक राज्य है, चाहे इसका ढाँचा 
या प्रकार कैसा भी हो । 


* 8 कुरान इन मूल्यों को बताती है, न कि राज्य के ढचे को । 


9 स्थाई इस्लामिक सविधान जैसी कोई वस्तु नहीं है। इस्लामिक ग़जनैतिक तिद्धान्त 
बदलता और विकम्तित होता रहता है । 


पार रूप मे यह कद्य जा सकता है कि इस्लाम का शाप्रीय सिद्धान्त पैगम्दर और 
उनके बाद खर्लाफाओ के इर्दीमिर्द अवत्यित है जिनमे लौकिक और आध्यात्मिक दोनो 
ही प्रकार की शक्तियाँ निहित थी। इन्होने उतर आयारशिला की स्थापना की जिसके अनुसार 
समाज का जीवन सचालित होने को था। यद्यपि इनका मुख्य कार्य आध्यात्मिक पा, लेकिन 
लौकिक पक्ष को हससे पृथऊू नहीं किया जा सकता था । 


इस प्रकार ये लोग शामक, न्यायाधीश और सेनाध्यक्ष सभी कुछ थे। शुद्ध इस्ताम 
एक प्रकार से शाप्त्रीय हिन्दू धर्म से मिलता जुलता है क्योंकि हिन्दू धर्म भी त्ौकिक जीवन 
को आधष्यात्मिकता के अधीन करता है । लेकिन दोनो मे एक बड़ा अन्तर भी है। जरा 
इस्लाम एक ही व्यक्ति मे समस्त शक्तियों केन्द्रित कर देता है यहाँ हिन्दू धर्म ये कार्य 
दो भिन्‍न प्रकार के समुदायों को देता है। ब्राह्मण आध्यात्मिक नेता होने के कारण यद्यपि 
क्षत्रिय से ऊपर है, लेकिन वह साप्तारिक मामलों में हस्तशेप नहीं करता | इस प्रकार 
हिन्दू धर्म शक्तियो के विभाजन के पथ मे है और एफ दूसरे के फर्तव्य (धर्म) मे हस्तशेष 
काने के विरुद्ध है । 
संप्रभुता की अवधारणा 

जैसाकि पहले उल्लेख किया जा चुका है कि इस्लामिक सप्रभुता की अवधारणा 
यह है कि इसका निवात्त अल्लाह में है । इस्तके मूल मे यह है कि सब मनुष्य बगबर 
हैं और इसलिये बादशाह भी प्तप्रभु नहीं हो सझुृता क्योंकि वह भी एक मनुष्य ही तो 
है। प्रादृतिक कानून जिस पर इस्ताम कई अर्थों मे आधारित भी है यह करता है कि 
सभी मनुष्य एक ही तीके से जन्मते और मरते हैं। प्राकृतिक कानून शाश्वत कानून 
भी है और यह कुग़न की अनेक आवते में प्रतिलक्षित होता है । मनुष्य कहीं भी रहे, 
किसी भी देश और जलवायु में रहे, इतिद्वस के फिसी भी कात मे रहे, एकसा ही है । 
इस प्रकार इस्लाम एक ही झटके में जाति, रंग, देश, जलवायु के भेदभाव के बिना सभी 
को समान घोषित करता है । 


स्वय॑ पैगम्दर ने 7 मार्च 632 ई में प्रसिद्ध विदाई के संदेश में मुसतग्ञों के 
एऊ बड़े जलसे को सम्बोधित काते हुए कहा झि आज के दाद एक आब और गैर 
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अख के प्राय कोई अन्तर नहीं होगा और न उनमें कोई छोटा या बड़ा होगा । इत्हाम 
ने आचण संदन्धी कुछ सिद्धान्तो का प्रतिपादन किया जिनके अनुसार छोटे प्ले छोटा 
आदगी भी जीवन में उच्चतम स्थान प्राप्त-कर सकता है ६ इस्लाम द्वारा निर्धाएति समाज 
वाविरीन होगा, अंत केवल उन लोगो में है होगा जो सही और गलत रास्ते पर चल 

- हे हैं इकबाल लिखते हैं कि मुसलमानों की हर गतिविधि में यह समानता व्याप्त 
है। नमाज पढते सम्रथ भी खत्ीफाओं या उनकी सन्तानी के लिए कोई अलग स्थान 
निर्धातित नहीं किया जाता है । उपवास करते समय अमीर और गरीब दोनों ही भूख की 
पीद को से हैं । मक्का की यात्रा हज काते समय भी सभी हजाओें, हजाें लोग बिना 
छिसे एक पगान साधारण कपड़े के हुकड़ों में रहते हैं । जकात धनवानो द्वारा अर्जित 
ताभ मे गरीबों क्ले मिलने वाली एहत है। 


कहने का आर्य यह है कि जब सभी मुसलमान बदबर हैं तो संप्रभुता मनुष्य में 
कैसे रह सकती है। जान आर्टिन की संप्रभुता की परिभाषा है कि यह उसमें निवास 
की है जो निश्चित रुप से मनुष्य में सर्वश्रेष्ठ है और जो अन्य किसी उच्च की 
आज्ञापालन के का आदी नहीं है और जिसकी आज्ञा की समाज स्वभावत्रः ही पालना 
का है। चूँकि स्वार्यलिप्सा के कारण मनुष्य सत्ता का दुरुपयोग करेगा और इससे समाज 
में अप्तमानता फैलेगी इसलिये संप्रभुता किसी मनुष्य में निवास कर ही नहीं सफती । 
फ्रत्येक मनुष्य चाहे यह राजा ही क्यों न हो, उन सभी नियमों और कानूनों के अधीन 
है जो कुशरन और पैगम्बर मे निर्धारित किये हैं । कुगनन ने स्पष्ट किया है कि केवल ईश्वर 
है ध्रप्पु है वरयोकि वह ही न्यायप्रिय और दयालु है और सभी दुर्बलताओं से ऊपर है । 
मजुष्य ऐसा हो है नहीं सकता । 

पंत के हश्तान्तरण या अल्लाह के प्रतिनिधि होने की अवधारणा इस्लाम में 
नहीं है। इसलिये कहा गया है कि इस्लाम में राज्य की अवधारण नहीं है, लेकिन कुरान 
और पैगम्बर की शिक्षाओ के आप पर विद्वानों ने अपने ढंग से इस्तामिक गज्य और 
संप्रभुता के छिद्धान्त को परिणापित्त करने का प्रयास्त किया है । यहाँ भी विचाएक दो पाएं 
मे बैड गये हैं। जो रूदिवादी विचारक हैं उनका कथन है कि ईश्कीय सत्ता हातातरित 
की दी नहीं जा सकती और हसतिये राजा जोई है ही नहीं सकता। पुरवन झलाम एज 
के पद को स्वीफार ही नहीं काता । इसका अर्प कुछ लेखकों ने यह लगाया कि इस्ताम 
गणतंत्रीय ग़ज व्यदत्या का समर्थक है, लेकिन व्यवहार में यह बात भी खरी महीं 
उतसी । अधिकांश मुस्तिग देशों पै या तो शाजतंत्र सेना द्वाए समर्थित गजतंत्र या सैनिक 


न अर जमक म लक 
०४ पैन छात झेरदादी: गुस्लिद योलिटिकल थाट एण्ड एडमिनिद्रेशन, भुंशौयम मनोहरटाल पस्लिशर्त, 
नाँ दिल्‍्लै, पृ 397, ५ 
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तद् है। पाकिस्तान में सेना की सर्वोच्च भूमिका रही है। इसने जब चाहा प्रत्यक्ष रुप 
से सत्ता संभात ती और जब चाहा असैनिक शासन को बर्दाश्त किया | 


राजत्तत्ता के बारे में दूसग़ दृष्टिकोण यह है कि अल्लाह स्वय॑ तो पृषी पर आऊर 
शासन करता नहीं इसलिये वह अपनी सत्ता मनुष्यों को प्रदान कर देता है। लेकिन इसका 
मतलब यह नहीं है कि इसके आधार पर शजा कुछ भी करे, इसका अर्प यह भी 
नहीं है कि यह कोई दैविक तिद्धान्त है जिसका उल्लेख परिचिगी एजनीतिक दर्शन में 
मिलता है। इसको इस प्रकार समझना ज्यादा उचित प्रतीत होता है- ईश्वर ने सांसारिक 
शासक को यह आदेश दिया है कि वह प्राकृतिक विधि के अनुसार आचरण कर, प्रजा 
की भताई करे । ऐसा करने पर ईश्वर उतते सफलता प्रदान कोंगे। इसका अर्थ यह हुआ 
कि साप्तारिक शक्ति का शासक ठपभोग करे, लेकिन उसे कुछ तिद्धान्तों के अनुप्तार 
ही आवरण करना पड़ेगा और इसमे उसे कोई छूट नहीं है। ये सिद्धान्त हैं --- मानव 
समानता, इस्तानियत, केन्द्रीकरण, अनुशासन, विनश्गता, आत्म त्याग और अनेक अन्य 
गुण जो कुरान मे वर्षित हैं ।! एसके अनुसार राजतंत्र पूर्णतया प्रतिबंधित नहीं है, तेकिन 
उसका आचरण कुरान सम्मत होना आवश्यक है । प्रथम खलीफा ने अपनी मृत्यु शैय्या 
पर घोषित कर दिया या कि उन्होने समाज के लिए एक वालि नियुक्त कर दिया है इसको 
कुरान में प्रदत्त इस सिद्धान्त के प्रकाश में समझा जाना चाहिये। ईश्वर की आज्ञा मानो, 
पैगम्बर की आज्ञा मानो, और तुममें जिसके एस (सांसारिक) सत्य है उसझी आज्ञा 
मानो । इसका अर्य यह भी हुआ कि समाज अपने मुखिया को चुनने में समर्य और स्वत॑त्र 
है | लेकिन कई विद्वन इस दात से सहमत नहीं हैं । इससे यह उलझ्नन बनी रहती है 
कि राजतत्र अथवा प्रजातंत्र में से कौनसी पद्धति इस्लाम के सिद्धान्त के अनुरुप है । 

जहाँ तक सम्पत्ति के अधिकार का प्रश्न है, इस्लाम मे बड़े बड़े प्रतिबन्ध लगाये 
हैं। ग़जनीतिक अथवा व्यक्तिगत अधिकार के रूप में सम्पत्ति की अवधाएपा इस्लाम के 
अनुकूत नहीं है। इस्लाम के अनुसार सारी सम्पत्ति ईश्वर की है, जिसका अर्थ हुआ कि 
समाज की है और व्यावहारिक दृष्टि से शासक केवल उसका ट्रस्टी मात्र है, स्वामी 
नहीं । यह उन सब पर लाए होता है जो ग़जनैतिक सत्ता के पारक हैं। पैगम्बर ने बहुत 
ही स्पष्ट शब्दों मे कहा है कि वह केवल कोशध्यस और विताण काने वाते हैं, यह तो 
ईश्वर प्यय॑ है जो देता है। जब पैगम्दर की बेटी फातिमा ने अपने आरम के लिए कुछ 
वस्तुओं की माँग की तो उन्होने कहा क्या मैं तुम्हें ये चीजें देकर मैं में! सापियों को मजर 
अच्दाज कर दूँ और उत्हें भूख से तड़पने दूं 2 

शेरवानी? लिखते हैं कि वह व्यक्ति जो करीब करीब से आब के ही स्वामी 


3 हैइने छन शेरदानौ, दही पुस्तक, पृ 399 
2-3 हइन दान शेधानी दए टदबत, दही पुलतझ, पृ 200 
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ये वसीयत के रूस में उनके पास्त न एक दिनार था ने दरहम था, न एक कट या गुलाम 
ही, न एक सर या पुछुष ही । मृत्यु के तमय उनका कोट भी किसी यहूदी को तीन दरहम 
में शिवी रछ्धा हुआ था । यह समझना कठिन हे जाता है कि पैणस्वर ने क्‍यों साधारण 
सै साधाएण कपड़ा पहना, क्यो साधारण से साधारण खाना खाया और क्यो अत्यन्त साधारण 
व्यक्ति का जीवन जिया जबकि उनके पास इतने बड़े ग़ज्य की सर्वोच्च सत्ता पी । ऐसा 
किसी से परी नही किया । यह तय ही समक्ष में आता है जबकि उनके विश्वात्ष को समत्े 
कि जो कुछ उनका है वह ईश्वर का ही है और वह तो एक मात्र इसके ट्रस्टी हैं। 


क्या इस्तागिक ग़ज्य एक पर्म सापेक्ष राज्य है, इस पर चर्चा सार्थक लाती है | 
यह बात सही है कि इस्तामिक राज्य एक धर्म प्रधान राज्य है और इसका पर्म इस्लाम 
है। पाकिस्तान एव अन्य कई राज्यों में ज्याध्यक्ष केवल मुसलमान ही हो सकता है और 
अधिकाग् उच्च पदों पर मुसलमान ही आस्तीन हैं। घर्म साक्षेप राज्य से अभिप्राय ऐसे 
रज्य से है जिप्तमे सता ई्वर मे केन्द्रित है और उसके नाम से उलेमा, पादति अपदा 
पुरोहित वर्ग तथा राजा मनमाने ढंग से शासन करते हों । ठत्त धर्म विशेष का ग्रन्थ ही 
सब विधियों एवं कार्यकलापो का स्रोत माना जाता है। उस प्रन्य कौ परिभाषा अथवा 
किसी मुद्दे पर सष्टीकरण का अधिकार केयल उलेश को री होता है । प्राय इस घर्ग 
और शासक के मध्य तात्तमेल हो जाता है और दोनों मिलकर प्रजा पर निरंकुश होकर 
शासन करते हैं। जहाँ तक इस्लामिक राज्य का प्रश्न है यह स्पष्ट है कि यह धर्म साक्षेप 
ही है। यह भी सही है कि इसकी आड में उलेम्मा और शासक की मिली भाए मे इस्लाम 
के नाम पर जो चाहा सो किया है, अत्सरस्यको पर कहर णया है, मानव अपिकाओों की 
हत्या की है और मनमाने कानून बनाये हैं। लेकिन इसका पैद्धान्तिक पक्ष आकर्षक भी 
लाता है। शेरबानीः के अनुसार जिसको गजनीतिक सत्ता दी गयी उसे कुरान में निहित 
शांखत सिद्धान्तो को स्वीकारना पड़ेगा और पैगम्बर के आदेशानुसार आवाम के लिए अच्छे 
कार्य करने होगे । यदि शासक के दृदय में प्रजा की भलाई हो, न कि निजी स्वार्थ तो 
बह निर्धारित सीमाओं से आगे बढ़का कानून भी बना सकता है और अन्य कोई कार्यवाही 
भी । यह पैगम्बर और उनके उत्ताधिकारियों के सार्वशनिक जीवन पे स्पष्ट है। मदीना 
में स्पापित राज्य की गतिविधियों और विधि निर्माण के विस्तृत क्षेत्र से स्पष्ट है कि ग़ज्य 
की शक्तियाँ कितनी व्यापक हैं। ख्य॑ पैगम्बर ने अपने सांधियों से कह कि स्लांप्तारिक 
मामले में पेमवत: वे ज्यादा समझते हैं। उनके उत्तराधिकारियों ने कुरान के इन आदेशों 
का पूद लाघ उठते हुए परामर्शदाजी समितियाँ बना दीं जिनमें बुद्धिशान और णाने माने 
मुस्तमान सम्मितित होते ये, राज्य संबन्धी महत्त्पूर्ण मुद्दे उनके प्तामने रख दिये जाते 
पे और रहछ के उपान्त निर्णय ले लिये जाते ये 


2 कब >2 बार अमीर और कम 
4. एफन दान शेतानी वही पुछ, पृ 20. 
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वैसे यह प्तिद्धान्त आकर्षक अवस् है, लेकिन व्यवहार में प्राय: इसका उत्टा 
शो जाता है। जनता की भलाई किसमें है और इसका निर्णायक कौन है, जनद्ित की 
दुद्ई देने वाला शासक निरंकुश बनकर अत्याचार काने लगे तो उत्त पर क्या नियंत्रण 
है, इस्तका उत्तर यहाँ नहीं मिल पाता है। कुरान और पैगम्दर की शिक्वओं के अर्थ को 
उलेमा ही परिभाषित करेंगे न कि कोई विद्यन, यह एक खतरनाक दिशा है जो अनेक 
विकट समस्याओं को जन्म देती है | पर्मनिरपेश्त राज्य अनैतिक हो सकता है यह प्राय. 
कहा जाता है, लेकिन धर्म सापेक्ष ग़ज्य नैतिक है यह भी तो नहीं कहा जा सकता । 


मौलिक ग्रन्य 


शुक्रनीति सार, कामन्दक नीतिसार एवं नीति वाक्यामृत के बारे मे पहले ही लिखा 
जा घुका है। अत- यहाँ मध्य युग में रचे गये अन्य ग्रन्यों के बारे में कुछ जानकारी प्रस्तुत 
की जा रही है । युक्ति कत्पतक:कोई विशेष महत्त्वपूर्ण ग्रन्य नहीं है । यह परमार वेश 
के गजा भोज को समर्पित है जो कि वी शतादी के पूर्वा्द्ध में थे । पुस्तक के प्रथम 
अध्याय में नीति के महत्त्व को दर्शाया गया है और कहा गया है कि जो राजा नीति का 
अनुप्तरण नहीं करता, नष्ट हो जाता है। दूमो और तीसरे अध्याय मे अधिकारियों की 
योग्यता आदि के बारे में और संपन्‍्तर कोष का उल्लेख है । चौथे अध्याय में सेना और 
पँच से लेकर तेएहवें अध्याय तक विदेश नीति और युद्धकता के बारे में वर्षन है। चौदहवे 
अध्याय में न्याय, कानून और दण्ड के बोरे में वर्णन मिलता है । पद्रहवे, सोलहवें और 
पत्हवें अधायों में दुर्गों के बारे में उल्तेख है । 


एक प्रका से यह पुस्तक अनेक बातों का उल्लेख नहीं करती । गज्य के 
प्रशासनिक यंत्र एवं केन्द्रीय सचिवालय के संचालन के बारे में इसमें विशेष सामग्री 
नहीं है। करों के बारे में भी यह मौन है और प्रांतीय, जिला एवं ग्राम प्रशासन का भी 
इसमें उल्लेख नहीं मिलता । 


फको मुदाविद की अदय हल हरब वाश शुजा पुस्तक शमसुद्दीन इल्तुतमिश्ञ को 
प्रमर्पित है और इसकी विषय साम्रग्री युद्ध और लोक प्रशासन से स॑बद्व है। अववतमुन्क 
का कियाफत अलमुलुक राजकौशल और वितीय प्रशासन पर एक लघु पुत्तिका है। मिधिता 
के एक मंत्री चन्देश्वर द्वारा संस्कृत में लिखित ग़जनौति रत्नाकर भी है। नसरुद्वीन मुहम्मद 
अल तुप्ती द्वाग़् राजनैतिक ज्ञान पर लिखित अपताक नसीरी है जो कि 274 मे तिसी 
गयी थी। सैयद अती अमदानी ने राजनीतिक आचाः संहिता पा एक पुस्तक लियी जिसका 
नाम जकीरात अल मुल्क है । हुसैनअती कशाफी की अखलाऊए मुहत्तनी भी उल्लेखनीय 
है। अद्धुल हमीद मुह॒रिर गजनदी ने प्रशासन पर दस्तूर अब अलवाव फिडल्म अलहिसाब 
नाम से पुस्तक तियी । सातवी शतादी में तिखी गयी एक संक्षिप्त पुस्तक मुजिजाए 
जद्वंंगिरि का भी उल्लेख किया जा सका है जिराके रघयिता मुहम्भद बकिर नम्मेसनि 


पु मध्य युगीन राजनीतिक चिन्तन | 89 
हैं। इसमें गजमैतिक और नैतिक ज्ञान के ये में दर्णन है। नए्द्दीन मुहम्मद काजी रवकानी 
ने भी अखलाकए जहागिरि की रबना की और यह जहांगीर को समर्पित की गयी ॥/ 

मुष्यकाद का एजबीतिक और प्रशासन पर सबसे महत्त्वपूर्ण ग्रन्थ जियारद्दीन दर्नी 
दाग लिखा गया फतवाए जहाँदारी है | 

मध्य युगीन राजनीतिक चिन्तन से सम्बन्धित मौलिक एयं अन्य ग्रन्य सीमित ही 
हैं। इस्त काल गे धार्मिक उन्माद, बलात पर्म परिवर्तन, युद्ध, आाजक स्थिति, सत्ता संघर्ष, 
विफृव एष्ट्र और पज्य का स्वप्षप, देश का छोटी छोटी राजनैतिक इकाइयों में विभक्तिकरण 
आदि इत्तके मुख्य कारण रहे हैं । 

यह मुख्य पुस्तकों और लेखों का वर्णन किया जा रहा है :- 

पू. एन. पोषाल --- हिद्सी ऑफ एप्डियन पोलिटिकल जाएंडियाज, दि एसिपन्ट 
पीरियड एण्ड दी पीरियड ऑफ ट्रांजीशन टू दि मिडिल एजेज (आक्सफोर्ड युनिवर्सिदी 
प्रेस, मुम्बई) 

ताराबन्द -- स्टेट एण्ड सोसाइटी अन्डर दि मुगल्स इन एण्डिया 

घुसुफ हुरैन -- एण्शे मुस्लिम पोलिटी दर को अफगान पीरियड (ईग्डियन 
इन्टीटूयूट ऑफ एडवांस्ड स्टडीज, शिमला) । 

के. ए. निजामी --+ सम एप्तपेक्ट्स ऑफ रिलिजन एण्ड पोलिंटिक्स इन दि 
चार्टीष सेन्युरी, एशिया, मुम्बई । 

आए. सी. मजूमेदार --- (साथादितत) दी हिस्टी एण्ड कल्यए ऑफ दि ईण्डियन 
पीपुत बोल्यूम-5 दि देहली सुलत्तानेट 

एस. ए. ए. पिज्ञवी --- मुस्तिम रिवावत्िस्ट मुवमेंटम इन भार्दन इण्डिया इन 
दि सिक्‍्दीन्थ एण्ड सेवनींय सेन्चुशीज । 

दी. ए. निजामी --- मुस्लिम पोलिटिकल थोंट एण्ड एक्टीविठी इन हण्डिया, 
ड्यूरिंग दि फर्ट ऑफ दे भाइन्टीय सेंचुत (अलीगढ़) 

एस, के, एय एण्ड फे. फ्रासिंस --- श्लुधा पोलिटिकल पोंड, एंग्लियन्ट एण्ड 
मिडियवल, फुल व्यू एट ए ग्लास सुधा पब्तिकेशन्स न्यू दिल्ली। 


मोहिवुत्तदरन (प्म्पादित) हिस्टोरियन्स ऑफ मिंडियवल इण्डिया, मीनाक्षी 
प्रकाशन, मेरठ । 


आन +4+स ३ +++ 5 
3 रु मद कोरी, परतिदिकल घोंट एन मिड्ियदल ईम्हिया पेलिटिकल पोंट दोल्यू 4, एण्डिपन कौतिल 
अफ मेडित सास सर्च, एटाइड पन्लिजर्त, दिल्ली, प्र 99-92. 
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आए. पी. जिपाठी --- सम एसपेक्ट्स ऑफ मुस्तिम एडमिनिद्धेशन (किताब 
महल, इलाहाबाद) 


आए. पी. व्िपाठी - दि स्टेट एण्ड रितिजन इन मुगल इण्डिया (इण्डियन 
पब्लिसिटी सोसायटी, कलकता) 


पी. वी. वैद्य --- हिस्टी ऑफ मिडियवल, हिन्दू इण्डिया (पूना) 
एन. वी. काने --- हिस्टी ऑफ पधर्मशा्ताज, (पूना) 


एस के. शेरवानी - असली मुस्लिम पोलिटिकल योंठ एण्ड एडमिनिस्धेशन 
(अशरफ, लाहौर) 


प्रोफेसर जहीर मसूद कुरेशी का कथन है कि मध्ययुगीन ग़जनीतिक चिन्तन पर 
उपरोक्त पुस्तकों के अलावा और भी बहुत सामग्री है, लेकिन यह बिखरी पडी है और 
विशुद्ध राजनीति अथवा लोक प्रशासन के शीर्षकान्तर्गत लिखी हुई नहीं है। राजा, नवाब 
उनके सलाहकार, विधिवेत्ा, सूफी, उल्ेमा और साहित्यकार जीवन और कर्म से ज्यादा 
जुड़े हुए थे और विशुद्ध राजनीतिक विन्तन उनकी प्राथमिकता नहीं थी। मध्ययुगीन भारत 
में ग़जनीतिक इतिहास भी लिखे गये, लेकिन या तो वे ग़जा के स्तभासतदों द्वारा अथवा 
गजा को प्रसन्न करने के लिए लेखको द्वारा लिखे गये । ये अधिकांश राजाओं और सम्रायें 
की प्रशंसा मे लिखे गये हैं जिनमें सामान्य लोगों की त्थिति, उसकी आकांक्षाओं और 
संघर्ष पर रोशनी नहीं मिलती । राजा, नवाव, उनके सलाहकार, विधिदेत्ता मूफी उलेमाओं 
आदि तत्कालीन परिस्थितियों एवं उनसे उत्पन्न चुनौतियों मे उले हुए थे और जीवन 
में सफतता प्राप्त काना उनका रद्देश्य था, न कि जीवन की शाख्तता और निग्न 
आदर्तवादी चिन्तन ! राजनीतिक चिन्तन स्वय में स्वायतता लिए हुए नहीं था। यह 
व्यावहारिक जीवन से जुड़ा हुआ या जिसमें पर्म, दर्शन, लौकिक समस्याओ, शासकों 
का अंतर्दन्द्र, शासन के प्तमश चुनौतियाँ आदि सभी निहित थीं । सही बात तो यह है 
कि मध्ययुग में राजनीतिक विचारक नहीं हैं बल्कि ये इतिहासकार अथवा जीवनी लेखक 
हैं और ये मारत की ग़जनीतिक परम्पता से कटे हुए भी थे । एक प्रकार से मध्य युग 
में आते आते एजनीतिक दिन्तन की निसन्‍्तस्ता टूट सी गयी । 


राजनीतिक चिन्तन पर छ्यान केन्द्रित न होकर एजनीतिक प्रक्रियाओं और प्रशासन 
पर अवक््य अपरेश्ाकृत अधिक विवार हुआ है। तुर्की और मुगल झग्रादो के समझ 
राजनीतिक समस्याएँ उत्पन्न हुई जिनके समाधान के लिए उन्होने प्रशासन पर अधिक 
ध्यान दिया जो विद्वानों के अध्ययन की सामग्री भी बना | इसी अध्ययन में ग्बनीतिक 
चिन्तन भी कहीं वहीं उभर कर आया । उदाहएणार्ष ईसर टोपा की पुस्तक पालिटिक्स 
इन हरी मुगल टाइम्स में देहती सत्ननत के दौतान शजतंत्र की अवधाणा का भी वर्णन 
मिल जाता है। इसमें बलवन, कैकुदाद, जलालुद्दीन खिलजी, अलाउद्दीन खिलजी, 
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गयासुद्दीन तुगतक, मोहम्मद तुगलक एवं फीऐेज तुगलक से संबन्धित प्रसंग है। इसी 
प्रकार चदेश्लर के राजनीति रत्नाकर के बारे में भी कहा जा सकता है । पोलिंटिकल 
आइडियाज ऑफ चदेश्वर - एक मिडियवल इण्डियन पोलिटिकल बिकर के शीर्षकान्ताति 
एप. के. कर्मशील के लेख का भी उल्लेख किया जा सकता है। नुछल हसन की “शेय 
अहाद तिरहिन्दी एण्ड मुगल पॉलिटिक्स का भी यहाँ उल्लेख किया जाना प्रासंगिक है ( 
एसी प्रकार के. ए निजामी द्वारा लिखित शाह वलि उल्लाह देहलीव एण्ड इण्डियन 
पाल्िटिक्स एन एटीन्य स़ेन्चुरी” मे भी शाह के राजनीतिक विचार का अच्छा वर्णन 
है। एक विद्वतापूर्ण लिखी गयी अन्य पुस्तक बलि उल्लाहइ और उनकी ततियाती 
तह्ीक' का वर्णन करना भी यहाँ आवश्यक है। इसके लेखक तबेदुत्ला सिन्‍्धी हैं और 
यह उर्दू में लिखी गयी है। 

कुछ रचनाओं जिनमें अधिकांश सेख हैं जिक्र किया जा सकता है। प्रो जे. एस. 
बेन्स के लेख पालिदिकत आईडियाज ऑफ गुछ नानक और पालिटिकल आइडियाज ऑफ 
गुए्ट गोविग्दसिह, फौजासिह द्वात लिखित पोत्िटिकल आइडियाज ऑफ सिक्ख, ड्यूरिंग 
एप एण्ड नाइन्यीय सेचुगज का भी उल्लेख किया जा सकता है। 


| 


मनन बकि पल शी मी 
3. जहर बुइ कुपेशे, ऐेलिटिकल दो एन मिड्ियवल हइद्िपा, पृ 97-98. 


[5] 
मध्य युग के प्रतिनिधि 
राजनीतिक विचारक 


बर्नी 


जियाउद्दीन बर्नी को मध्य युग का सर्वाधिक प्रभावशाली और व्यवस्यित 
ग़जनीतिक विचारक माना जाता है। उन्होंने ग़ज्य शासन कला और प्रशासन पर एक 
महत्त्वपूर्ण ग्रन्य की रचना की थी जो फतवाह जहाँदरी के नाम से प्रसिद्ध है। प्रो. वी. 
आर मेहताः के अनुसार सम्पूर्ण काल में गजनीतिक चिन्तन पर अन्य कीई दूसही पुस्तक 
महीं है जिसमे चिन्तन की इतनी गद्गाई हो । ऐसा प्रतीत होता है कि उन्हे प्लेये और 
अस्त के ग़जनीतिक दर्शन का अच्छा ज्ञान या और साथ ही इस्लाम के मौतिक तत्त्ो 
की अन्तर्दृष्टि भी । 

बर्नी को भली प्रकार समझने के लिए आवश्यक है कि उनकी पृष्ठभूमि पर विहंगम 
दृष्टिपात किया जाय । उनके समय मे इस्लाम भारत में अपनी जडे दूँढने का प्रयास कर 
रहा था | भारतीय धर्मों और विशेष तौर पर ब्ाह्मणवाद से उसका सीधा संघर्ष हो रहा 
था । उनकी कृतियों में हिन्दू पर्म पर प्रहार है, लेकिन वह उस्तकी महत्ता को भी समझ 
हे थे | उनका मानना था कि ब्राह्मणवाद एक शक्ति है और जब तक एक भी ब्राह्मण 
है इसे नष्ट नहीं किया जा सकता। बर्नी पर तत्कालीन उयल पुथल ओर शक्ति के बल 
पर इस्लाम फैलाने की शासको की मंशा से उत्पन्न वात्ावएण का प्रभाव है। उन्होने शक्ति 
के बल पर इस्लाम के प्रचार प्रसार को बौद्धिक समर्षन दिया और हिन्दू धर्म के गूढ दार्शनिक 
तत्त्वों से मुकाबता करने देतु इस्लाम को भी दार्शनिक द॑चे में प्रत्तुत किया । उनकी कृतियो 
में शफ्त » पलेटो की कृतियों के स्ताथ ही साथ फ़ारस के लेखकों का भी उल्लेख किया 
गया है। 

उनके विचारों का अध्ययन करने के पूर्व उनके जीवन और समय का संक्षिप्त 
दिग्दर्शन कराना प्रास्ग्रिक होगा । 


जीवन परिचय 
झत्ाजा जियाउद्दीन बर्नी के जीवन में बहुत उतार चढ़ाव आये । उनके समय 


3 दौ आए मेहता, दही पुस्तक, पृ 23] 
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की घटनाओं, उनके प्रति होने वाले व्यवहार और जीवन के संध्याकाल में हुई उनकी 
दुर्दशा उनके ग्रन्थों में भी परिल्क्षित होती है । यर्यपि वह उच्च खानदान के थे, जीपन 
के अनेक वर्षो तक वह ठाद बाट से भी रहे, लेकिन उनका जिस प्रकार दुघद जत हुआ 
उप्तै देखकर डाइडन की ये पक्तियाँ सहसा याद आती है और उन पर ठीक उतरती भी 


“गुझ्े यह नदी मालूम है कि किप्त प्रकार यह तथ्य व्यक्त होता है कि इतिहासकार 
जिन व्यक्तियों को अपरात्व प्रदान करते हैं, आने वाले जगत से उन्हें सम्यक्‌ पुरस्कार 
प्राप्त नहीं होता और उनके कार्यों एव उनके महत्त्व को प्राय- विस्मृतत कर दिया जाता 
है। न तो जगत के लोगो ने उन्हे जीवन काल मे ही प्रोत्साहित किया और उनकी सतत 
को ही पूर्ण छूप से आने वाले समय के लिए जीवित रखा । यह मनुष्य जाति की अपने 
अति विद्वान उपकारियों के प्रति, जो हममें विवेक संचार अपने निश्चित ढंग द्वात करते 
है - घोर कृतजता है। वे सदैव निर्धन और प्रतिष्ठहीन जीवन निर्वाह करते हैं जैसे 
कि उनका जन्म केवल लोक उपकार के लिए ही हुआ हो औए जैसे उनको अपने कल्याण 
एवं यो। क्षेम है कोई सगोकार ही न हो, साथ ही वे मोमबत्ती की तरह अपने क्षय और 
दस के हित के लिए प्रकाशवान होते है | 


बर्नी देहती के प्रत्तिद्ध चिस्तती फकीर हज्मत्त निजामुद्दीन औलिया के शिष्य, अमीर 
हसन संजरी और अमीर खुसगो के मित्र थे । बह बादशाह मोहम्मद तुगलक के 7 वर्षो 
तक नादिम सल्ाहकार रह चुके थे । शेख बर्नी के पिता मोईदुलमुल्क, जलालुद्दीन 
फीरेजशाह खिलजी के ज्येष्ठ पुत्र अर्क अल्ीखों के नायय ये | माता के पक्ष की और 
पे कैयाल के एक प्रसिद्ध सैय्यद परिवार ते बर्ली जुड़े हुए ये। बनीं प्रारम्भ से ही शतिभाशाती 
पे । इसका एक बद्म सबूत यह है कि उन्होने जलालुद्दीन खिलजी की सभाओं का बढ़ा 
छजीव, ऐऐचक और इृदयस्पर्शी वर्णन किया है जबकि जलालुद्दीन की हत्या के समय बर्नी 
की आयु केवल तरह धर्ष की ही पी । 


बर्नी की संभवत: 74 चर्ष की आयु मे मृत्यु हो गयी थी और आदि यों में 
उनकी मनोदशा का सत्षिप्त यर्णन उन्हीं के शब्दों भें किया जा रहा है: --- 


"मैं जो असफलता के रेगिस्तान (मरुभूमि) में एक पयप्रष्ट वृद्ध व्यक्ति हूँ, भेरे 
तिये अब जीवन की कुछ ही सांसे बाकी हैं --- यदपि 60 वर्ष व्यतीत ऐ चुके परन्तु 
फिर मुत्ने ऐशा अनुणव होता है कि जैसे मैं शोफ से अपने बल्लो को फाड़ रहा हूँ और 
अपनी दा और लिए के बालो को नोय रहा हैँ त्वा उनकी कब्रों के समीप दुख ते 


प.ेय अन्शिद खाजा जिया उनमिल्ततदर्न, जियाउद्ीन बर्नी (एक अध्ययन), इतिहास विभागैय 
प्ररशन, मुक्लिम विशविदालय, खलौगढ पृ. 3. 
2 रैत अन्ुर्टिद ख्याजा नियाउतमिल्लतव्ीन: जियाउदीन बर्ची, $ हो. 
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जान दे हा हूँ। अफसोस हजार मेरे उतत अफठ्ोस अतीत पर - और अब मैं एक वृद्ध 
अंधा, असहायय, निर्षन, मेरे पास खाने को कुछ भी नहीं अपितु पछतावे के और अपनी 
अपूर्ष इब्ठाओं के अतिरिक्त मेरे पास कुछ भी नहीं, परलोक ले जाने के लिए ...... ।” 


वर्नी की रचनायें! 


अमीर खुर्द के अनुसार बर्नी ने इन पुप्तकों की रचना की थी --- 
4. सनाये मोहम्मद 

2 सलबाते काबरी 

3 इनायत नामा 

4 माआतरे सादात 

5. वर्मकियों का एक इतिहास 


लेकिन जिसके कारण बर्नी एक सुप्रसिद्ध इतिहासकार के रूप मे प्रतिष्ठित हुये 
वह है तारीखे फ्रीरोजशाही । उसका दूसरा ग्रन्य जिसका वर्णन अमीर जुर्द की सूची में 
महीं है फ़तवाइ जहाँदरी थी । 


सर सैय्यद अहमद खाँ ने तारीखें फीरोजशाही का सम्पादन किया या। इस पुस्तक 
में एक लम्बी भूमिका भी है जिसमें वर्नी मे इतिहास के अध्ययन के ताभ बताये हैं । 
स्वयं बर्नी ने बताया है कि उन्होंने प्राचीन ग्रन्यो का अष्ययन कर एवं पर्याप्त चिन्तन 
और मनन के उपगन्त ही उपगेक्त ग्रन्थ की रचना की है। तफसीर, हदीस, फिका, ततीकत 
के साय ही साथ इतिहास में बर्नी की विशेष रुचि थी। स्वयं बर्नी के शब्दों में, मैंने अपने 
आप को ग्रन्यों के अध्ययन के निमित समर्पण किया है तथा मैंने प्राचीन और मवीन हा 
एक विषय के बहुत ग्रन्थों को पद्म और टिप्पणी के पर्चात प्रार्षगाओं, ईश्वर ज्ञान और 
सन्‍्तों के तिद्वान्तों के अतिरिक्त मुप्ने इत्िद्ात से अधिक लाभदायक अन्य कोई विषय 
नहीं लगता ।2 

बर्नी ने तारीखे फीरोजशादी उस समय लिखी जबकि वह गरीबी से जूप् दे ये 
और उनके पराभव के करीब छ: वर्ष बीत चुके थे | ऐसी परित्पितियों में मनततिक संतुतन 
बनाये रखकर तथ्यों का संकतन एवं विवेचन करना एक चुनौतीपूर्ण कार्य या गिसते बर्नी 
ने बयूदी सम्पन्न किया है। फिर भी तारीखे फीरोजशाही में अनेक कमियां एवं घुटियाँ 
रह गयी हैं जित्तका एक सुख्य कारण यह या कि बर्नी की स्मरण शक्ति नष्ट हो रही 
पी! 
यर्नी का राजनीतिक चिन्तन 

बर्नी अपने विच्याएँ में सार्दभौमिक और मध्ययुगीन दोनों ही हैं । सर्वप्रघम हम 


]. शेख अन्दुरिशद, दही पुस्तक, पृ 32. 
2. शेख अरशद, दही पुस्तक, पृ 33 
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उनके उन विचाएें का अध्ययन की जिन्हें हम सार्वभौमिक कह सकते हैं । उनके इन 
दिचाएँ में विवेक, ज्ञान, शाघतता, प्रगतिशीलता, संवेदनशीलता, वैषानिकता परिलक्षित 
होती है। बर्नी इन विचाएं मे प्लेटो और अस्स्त से प्रभावित प्रतीत होते हैं । उनका सबसे 
बड़ा जोर न्याय पर है। उनका छाष्ट मत है कि राज्य का सबसे बडा कार्य न्याय को 
स्थापना करना है । उनका झपन है कि आदम के जमाने से लेकर आज तक यदि हम्‌ 
प्रादीन और वर्तमान काल के सभी समुदायों को तें तो उनका एक ही मत्त है कि पर्म 
की प्रषम आवश्यकता न्याय और न्याय की प्रषम आवश्यकता पर्म है | पुन; यदि पृथ्वी 
पर न्याय और नैपतर्गिक अधिकार नहीं होगे तो व्यक्तिगत सायत्ति नष्ट हो जायेगी और 
हा समय और हर स्थान पर अव्यवस्था फैल जायेगी | गरीबों, असहयग्रों की प्तहायता 
करना एज्य का कर्तव्य है। प्लेटो की ध्वनि में बर्नी कहते हैं कि यदि राजाओं ने शक्तियों 
को केवत अपनी इच्छाओं की पूर्ति हेलु प्रयोग मे लिया तो वे अन्तत्ोगत्वा सही और 
गतत में अन्ता करने की क्षमता खो देगे 2 


बर्नी श़ज्य वो एक स्वाभाविक संस्या मानते हैं और कहते हैं कि लोगो का राज्य 
में 7हना आवश्यक है। यहाँ उनके विचार यूनानियों से मिलते हैं जो कि ग़ज्य को स्वाभाविक 
और आवश्यक मानते थे | वह मानते हैं कि इस संसार में सत्य और अप्तत्व दोनों ही 
हैं। असत्य के काण समाज भ्रष्ट हो जाता है और लोगों को वेदना सहनी पड़ती है । 
सत्य छे च्युत होने पर एजा न न्याय कर पाता है और न ही जनता की भलाई ही । अनैतिक 
व्यक्ति को शासन करने का अधिकार नहीं है। बर्ची राजा को नैतिकता के दायेे में बोध 
देते हैं और यहाँ तक फहते हैं कि उसके सार्वजनिक और निजी जीवन मे कोई अम्ता 
नहीं होना चाहिये । 

शग़ब, आमोद-प्रमोद और अय्यासी का ग़जा के जीवन में कोई स्पान नहीं 
है। दूसो शब्दे में कानून और नैतिकता के स्थापित मापदण्ड के समक्ष सभी समान हैं 
और चाहे छोय हो या बड़ा उस्ते छूट नहीं दी जा सकती । 

यह विचार प्राचीन भारत की धर्म की अवषाण्णा से काफी मिलता जुल्ता है 
यतीँ बनीं के विचाएं में योडी सी असंगति है। उन्होने यह भी कहा है कि ग़जा के व्यक्तिगत 
पाष क्षम्य भी हैं यदि यह प्रजा को शरियत के एस्ते पर चलाता है और चह स्वय॑ इस्ताम 
के जादर्शों की अनुपालना करा है। लेकिन फुल मिताका बर्नी का जे न्याय और 
सत्य की स्थापना पर ही एहता है। 

बर्नी ने निरंकुश शासन को अस्वीकृत किया है। शासन अत्याचार जब ही करता 


है जर्वके उसके मन में पाप है और बढ सता को अपनी इच्छाओं कौ पूर्दि के लिए प्रयेण 
में लाता है। 


३. बनी, फतदा छड़ंदरै पू 32, दी. अप, मेड़ता (वद्यै पुस्तक) दाग उच्घुत, पू 334. 
2. दो अर मेहर (दही पुस्तक), पृ 335. 
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ऐसा शासन शैतान का घर है और इससे ग़जा के प्रति जनता की धृणा बढ्ती 
है और नतीजा दुर्भाग्य और विपदापूर्ण होता है। इसलिये बर्नी ने स्पष्ट शब्दों मे कहा 
है कि अच्छा राज्य वह है जो धर्म की रक्षा करे और इ्जा के लिये लोककत्यापकारी कार्य 
को। मध्य युगीन बर्बाता, स्वेच्छाचारिता, निरकुशता के युग मे ये विवार ताजा हवा की 
तह हैं। लेकिन इसका अर्थ यह नहीं लिया जाना चाहिये कि बर्नी वैधानिक ग़जतज, 
कुलीनततज या लोकतत्र या लोकप्रिय सरकार की वकालत करते हैं। ये सब कुछ समवत्त 
उनके चिन्तन मे ही नहीं था। वह एक स्वस्थ, श्रेष्ठ और लोकहितकारी एजतंत्र की 
बात कर रहे हैं जो धर्म की रक्षा करे और प्रजा को धर्मापरण की ओर प्रवृत्त करे । लेकिन 
यहाँ स्पष्ट कर देना आवश्यक है कि जहा हिन्दू चिन्तन मे धर्म की अवधारणा अत्यन्त 
व्यापक है, यह कोई पर्म विशेष बौद्ध, जैन अथवा हिन्दू धर्म नहीं है, यह मानव धर्म 
है । यह कर्तव्य है, यह विशुद्ध मैतिक आचरण है जबकि बर्नी के लिए धर्म केवल हस्ताम 
ही है। इस्लाम से परे या इसके बिना उनका चिन्तन नहीं जाता, सार यह है कि बर्नी 
के ग़जनीतिक चिन्तन के मूल मे इस्लाम है। 


बर्नी ने इस्लाम के मून्त मे वह तत्त्व पाये जिनके आधार पर राज्य और प्रशाप्तन 
अपनी श्रेष्ठता की ऊँचाइयो को प्राप्त करते हैं | उन्होने माना कि न्याय के बिना कानूनों 
में खेच्छाचारिता परिलक्षित होती है। दूत शब्दो में, बर्नी ने यह बताने की कोशिश की 
कि कुगन के विछद्ध आवरण ही अत्याचार है । इसका मतलब यह हुआ कि कुग़न का 
मूलमत्र ही न्याय की स्थापना करता है। केवल स्याय ही अत्याचार और दमन की मजबूत 
जजीरे को दोड सकता है ।! सत्य को पहचानने और दमन, क्ररता, चोरी लूट का पर्दाफाश 
करने के लिए न्याय का होना आवश्यक है। लगता है कि बर्नी प्लेट के न्याय के तिद्वान्त 
से बहुत प्रभावित हैं लेकिन इसके अन्य पहलू गैसे पतियों और सम्पत्ति का साम्यवाद 
इत्ताम विरुद्ध होने फे कारण त््याज्य हैं । 

ये कुछ ऐसे सिद्धान्त हैं जो तार्थभौमिक कहे जा सकते हैं । लेकिन वर्नी अपने 
परिवेश से भी बंधे हुए हैं। ऐसा तगता है कि परिवेश उन पर बहुत हावी है। इस कारण 
उनके चिन्तन का सौंदर्य धूमिल हो जाता है। जैसा कि कहा भी जा चुका हैं कि उनके 
चिन्तन के केन्द्र में इस्ताम है और इस्ताम के नाम से होने वाले सभी कृत्यो को वह उचित 
भी ठहा देते हैं । उदाहणार्ष इस्लाम शात्ति, सौहार्द्, प्रेम, त्याग सिखाता है, लेकिन 
हिंसा और क्रूरता को लेकर इस्लाम के प्रचार प्र्तार को वर्नी ने उचित ठहराया है! वह 
हिन्दुओं और विशेष तौर पर ब्राह्मणों के विकद्ध नहर उगलते हैं। वह कुरान के अलावा 
किस्ती प्रथ को स्वीकाः ही नहीं काते और यद्ँ तक कह देते हैं कि विज्ञान को पद्मने 
की आवश्यकता नहीं है। 


2 दी मर ओेहता (बड़ी पुस्तक), पृ 74 
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उनके अनुसार कुरान, पैगम्बर की शिक्षायें एव इस्तामिक कानून ही पढने यो।य 
है। उनका कयन यह है कि इस्लाम के परम्पगगत ज्ञान कै विपरीत जो भी है व निरर्षक 
है। सही धर्म केवल इस्लाम है और इसलिये मुस्लिम ग़जा का यह कर्तव्य है कि वह 
इस्लाम की सर्वोच्चता स्थापित करे और नास्तिकों एवं भारत के नेताओं को जो कि ब्राह्मण 
हैं नष्ट कर दे ।। ऐसा लगता है कि वह केवल मुप्ततमानों के लिए ही शासन सिद्धान्त 
प्रतिपादित कर रहे हो । न्याय सिद्धान्त की बात्त करते हुए वह कहते हैं कि शायद यह 
पूर्ण रुप से प्राप्त करना सम्भव मे हो । यहाँ फिर बह अपने परिवेश से ऊपर नहीं उठ 
पाते जबकि वह कहते हैं कि राजा इन तीन बातों में कही कहीं न्याय के मार्ग से अलग 
ही जा सकता है। ये हैं -- (3) नास्तिकों पर बलात हस्ताम लादना, (2) गज की 
रक्षा और (3) अपने यफादाएं को पात्तिषक देना ।2 

यहाँ वह पुन न्याय के सार्वभौमिक तत्त्व को भूल ऐे हैं जबकि वह ये छूट दे 
रे हैं। एजा को वह बहुत बड़ी सवतत्रता दे रे हैं जिध्तका दुरुपयोग अवश्यभादी है । 
सच तो यह है कि वर्नी के दिमाग मे केवल इस्तामिक ग़ज्य है। 

प्रो वी. आए, मेहता? का कबन है कि बर्नी ने भारतीय ग़जनीतिक चिन्तन में 
पहली बा अधिकागे के त्॒दर्भ में व्यक्ति की अवधाएणा को स्थापित किया । बह भानते 
हैं कि ऐसे अधिकार की स्वीकृति ही राज्य का आधार है और यदि एजा लोगों के अधिकारो 
को मान्यता नहीं देता है तो उसका ग्रज्य नष्ट हे जायेगा। वह पत्नी, बच्चों, पुराने मित्रों, 
शुभ चिन्तको, पुणने नौकगे, गुलामों और राज्य के चुनिन्‍्दा होगो के अधिकागें का उल्लेख 
करते हैं।* वर्नी के चिन्तन मे धर्मनिरपेक्षता का बोध होता है । लेकिन यह अत्यन्त सीमित 
है। 

प्रो. मेहता का यह कयन कि यह पहली बार भारतीय एजनीतिक चिन्तन में व्यक्ति 
के अधिकार की अवधाएणा प्रतिष्ठापित करते हैं, मध्य युगीन भारतीय चिन्तन के संदर्भ 
में सदी है । प्राचीन भारतीय चिन्तन तो व्यक्ति की ख़तंत्रता का पोषक है | चिन्तन इतना 
उद्मात है ऊि मनुष्य फो सत + चित + आनन्द की प्राप्ति का अधिकार प्रदान करता 
है। यह तव ही सभव है जबकि वह बंघनमुक्त हे । सच तो यह है कि बौद्धिक स्तर 
पर प्राचीन भारतीय चिन्तन व्यक्ति को अपरिमित स्वायतता प्रदान करता हैं। उत्तके लिए 
कोई घीण अति नहीं है, न कोई ग्रन्य अंतिम है और न ही कोई गुर या गत्ता | गौतम 
बुद्ध कहते हैं "आत्मदीपो भव” आप अपने दीपक स्वय॑ बनो। महावीर का अनेकान्तवाद 
भी इसी छी उद्पोष्णा करता है | अत: प्राचीन भारतीय विन्तन की मनुष्य को प्रदत्त 


१. दी. का. मेहता (बढ़ी पु्लक), पृ 33. 
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अधिकाएें की अवधारणा अदूधुत है, इसकी तुलना मध्य युग से करना निरर्षक है । वैसे 
ख़य मेहता इस तथ्य को स्वीकार काते हैं कि बर्नी द्वारा दर्णित न्याय की अवधारणा एक 
प्र सापेक्ष गज्य की है जिसका उपयोग धर्म (इस्लाम) की रक्षा और धार्मिक युद्ध (जिहाद) 
हेतु किया जाना चाटिये ॥ 


यहाँ प्रो. मेहता का यह कथन भी कि बर्नी के विन्तन में धर्मनिरपेश्ञता का भी 
बोध होता है चर्चा का विषय बन जता है।। वैप्ते धर्म सापेक्ष राज्य मे प्रजा के अधिकारों 
की बात करना ही तर्कलगत नहीं लगता । ऐसा एक राज्य धर्म विशेष को ही महत्व 
देगा और उस धर्म की व्याख्या भी मौतवी, पादरी, पुरोहित वर्ग ही करेगा, व्यक्ति तो 
इस प्री जटिल व्यवस्था रूपी मशीन का पुर्जा बनकर रह जाता है । उसके अन्त,काण 
की आदाज तो पार्मिक ग्रन्यो, मौलवियों, पादरियो और पुरोहितो की व्याख्याओं और तथा- 
कंयित प्रदर्शकों की वाणी के नीचे दब जाती है । इसका मतलव यह हुआ कि अधिकार 
वही है जो उस पर्मग्रन्य में लिखें हुए हैं, प्रायः सभी पर्मग्रन्यों में कर्तव्य और उपदेश 
ज्यादा तिखे हुए हैं। ऐसा प्रतीत होता है कि मानव का जन्म किसी पाप के कारण हुआ 
है और मोक्ष के लिए न जाने इस संसार मे उसे कितनी यातनाये सहनी पड़ती हैं । मोक्ष 
तो पता नहीं होगी या नं, लेकिन यह जन्म तो उत्तका ज॑जीगें से जकड़ा गया । फिर 
जो किसी धर्म विशेष का मतावलम्बी नहीं है उसका क्या हश्र होगा। दमनतंत्र उस पर 
टूट पड़ेगा । धर्मसापेसत राज्य में श्ायः यही होता है ! फिर एक और भी बात है । बर्नी 
समानता की अवषाएणा में विश्वास महीं करते | उनका मानना है कि यध्षप्रि सब लोग 
शक्ल में एक से लग सकते हैं लेकिन चत्नित्र में भिन्‍न हैं । यह अस़मानता ईश्वर द्वारा 
ही बनाई गयी है । यर्नी की निम्न जातियो के प्रति घृणा थी। उन्ही के शब्दों मै निम्न 
तोगों को प्रश्नय देने से सं्रा को कोई लाभ महीं है क्योंकि विधाता की बुद्धिमता के 
विदद्ध कार्य काना मूखतपूर्ण हठपर्मी है । वर्नी मे बतवन की इस्त बात के तिए प्रशंत्ता 
की कि उसने सदा कुन्नीन लोगों को ही उच्च पद दिये 3 वर्नी ने मोहम्मद तुगलक की 
इस बात पर आलोचना की कि यद्यपि वह निम्न जातियों से नफरत काता था, लेकिन 
फिर भी उसने उनमें से अनेकों कौ उच्च पद दे दिये | जहाँ तक संभव हो वह हिन्दुओं 
को भी उच्च पद देने के पद में नदीं थे चादे वे कुत्तीन वंशीय ही क्यों न हों । बर्नी 
खरय॑ में आश्वस्त पे कि शरियत के शाद्दिक पठन के अनुसार हिन्दुओं का अपमान या 
वष भी किया जा सकता है, लेकिन सुलतान को शज्य के हित मे सोच कर नीति बनानी 
चाहिये और इत्तके लिए आवश्यक नहीं कि शरियत के मुताबिक ही घला जाय॑। उन्होंने 


१-2 दौ आर मेहता, वही पुस्तक, पृ 736 
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अपनी पुछ्तक साहिफाईनातई मुहम्मदी में इच्तुतमिश के मंत्री निजाम मुल्क जुनाईदि को 
उद्धृत किया है जिसमे कहा गया है कि मुसलमानों की संख्या इतनी कम है जैसे कि 
खाने में नमक । अत: उनका धर्म परिवर्तन या बंध करने से तो समाज में आग लगे 
जायेगी जिसको काबू नहीं किया जा प्केगा ॥ 


थर्नी पीर पीर इस शय के बनते जा रहे ये कि हिन्दू लोग सत्तनत की ग़जनीतिक 
ध्यय्या से जुडते जा हे थे । यह घयान देने योय बात है कि बर्नी ने मोहम्मद तुगलक 
की इस बात के लिए आलोचना नहीं की कि बादशाह हिन्दू और हिन्दू धर्म के प्रति सहिष्णु 
बनते जा रहे थे, जिसके लिए उन्हीं के शगकालीन इतिहासकार इस्लामी ने सुलतान के 
सिर की मौग कर ली थी ।* 
वर्नी की रणनीतिक दृष्टि 
यर्नी यस्तुत: इतिहासकार हैं लेकिन उन्होंने इतिहास को एक एजनीतिक दृष्टा 
की तरह भी देखा है । देहली सल्तनत का सजनीतिक इतिहास उनकी दृष्टि में तीन विशिष्ट 
प्रवृत्तियों को लिये हुए है -+ 
. छुल़तान की निरंकुश शक्तियों मे वृद्धि, 
2 अधिकाधिक आतक का प्रयोग एवं 
3 उच्च वंशीय वर्गों एवं सुलतान के सभासदो की परिषद के गठन में क्रमिक 
परिवर्तन १ 
निलन वर्गों के कुछ लोगों को सभारादों कौ परिषद में सम्मिलित किये जाने पर 
बर्नी बहुत कुद्ध थे । उच्च वशीय पीषद में निम्न जाति के लोगो का सम्मिश्रण मोहम्मद 
तुपलक के समय अपनी पराकाप्ठा पर पहुँच गया घा, जिसकी बर्नी ने भर्स्सना की है । 
वह हिन्दुओं फो उच्च स्थान दिये जाने के भी विश्षेधी रहे हैं । 
बर्नी ने अलाउद्दीन खिलजी की इस्त बात पर आतोचना की है कि उसकी 
प्राषमिकताओं में निजी स्वार्य, अत्यधिक घन संग्रह एवं विलञासिता थी। वर्नी को इस 
बात की चिन्ता थी कि निरंकुश एजाओं ने सत्ता की प्राप्ति और भोग में सभी नियमो, 
धार्मिक शिक्षाओ और यहाँ तक कि कुणन द्वात निर्धारित आयामो का ताबड़तोड़ उल्लंघन 
किया है। 
वह बलवन झो उद्घुत करते हैं। सांसारिक मामलों मे जा ईश्वर का प्रतिनिधित्व 
करता है और राजाओं के ददय में ईयर की दृष्टि का निवास होता है, लेकिन एजाओं 
दाग व्यावशरिक पगातल पर ऐसा न करने पर क्रुद्ध होकर कहते हैं कि "गाजा को सत्ता 





3,-2 पपीते हडीव, दही लेख, पृ 222. 
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घोखा और प्रदर्शन मात्र है। ययपि बाहर से यह आकर्षक लगती है, लेकिन अन्दा से 
खोखली एव घृणास्पद है। ग़जसत्ता आतक, शक्ति एवं एकाधिकार है ! सप्रभुता ईज्र 
प्रदत्त न हक पाशविक शक्ति द्वार स्थापित एवं ऐतिहासिक प्रक्रिया की उपज है । 


शाप्तक वर्ग की दीर्घकालीन सफलता के पीछे निहित स्पार्थी तत्वो (जिन्होने गजस्व 
को भोगा है) का सगठित प्रयास है और इसको प्रबल समर्थन निरंकुश गज सत्ता से प्राप्त 
हुआ है। बर्नी के शब्दो मे निरकुश ग़जसत्ता ही सरकार और प्रशाप्तन को स्थिरता प्रदान 
करने का एक मात्र साधन बन गया है ।2 


बर्नी निरकुश राज सता और उससे उत्पन्न होने वाले दुष्परिणामों से व्यधित है 
और गजसत्ता पर नियत्रण लगाते हैं । वह ग़जाओ द्वाग़् परप्तियन बादशाही की नकल 
करने की भर्त्सना करते हैं चूकि वे खुदा के विरुद्ध आचरण करने वाले है । 


साए ऊप मे हम वर्नी के राजतंत्र की अवधारणा को यहाँ प्रस्तुत करते हैं। मोहम्मद 
ह्बीव और खलीक अहमद निजामी3 के अनुप्तार ध्यान से देखने पर पता चलता है कि 
उसने राजतत्र की दो अवषाएणाये दी हैं। प्रयम अवधारणा परम्पता पर आधारित है। 
वह यह है कि शजा पापी है जिसे इस सत्तार मे ऐसा काम करना पड़ रहा है जिसकी 
अनुमति कुरान और पैगम्बर नहीं देते | यदि वह बर्नी द्वार निर्धारित मापदण्डो के मुताबिक 
चले तो उसका स्थान सतो और दैगम्बग्रे में होगा । यह तो एक ऐसी बात हो गयी कि 
मुस्तिम डाकू एक अच्छा डाकू है और उसे ईख़गैय आशीर्वाद भी प्राप्त है यदि वह गैर 
मुस्नतमान को लूट्ता है और धर्म की रक्षार्थ अपनी आय का बडा हिस्सा दान में दे देता 
है और अपने कार्यों मे शर्मिक सिद्धान्तों के अनुसार आचरण काता है । 

यह अवशाण्णा यह भी है कि दजा इस पृष्वी पर ईश्वर का प्रतिनिधि भी है ! 
वह एक प्रकार से ईश्वर की पाई भी है । उसके एवं उप्तके सल्ाहकाएों के मत्तिष्क 
ईश्वीय प्रकाश से आलोकित होते हैं । 


इस अवधारणा की तीसरी बात यह है कि ग़ज्य का शासन काते समय जा 
परत्पर विशेधी गुणों से प्रमावित होता है । जब वह ईश्वर की भाति शासन कराता है तो 
वह उसके बराबर होने का दावा करता है जो कि कुरान के मुताबिक अक्षायय पाप है, 


3 झ्फ़्ात ददौब बर्तीज ध्योते ऑफ दि दिद्धौ जफ दि दिल्‍ली सहातत, दि एगिडियन दिल्लोरिफिल रिव्यू 
पृ 404 
2. ठपैदे पौगेजशफौ, पू 2७, एएसन हरीर दा बदपुल 


3 पलिटिक्स एग्ड सोसाइटी हयूरिग दी आरी शिड्ियदल पीतीयढ़, पीपुल्ा पल्लिशिंग हाउत, नाई दिल्‍ले 
प्‌ 359-353 
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लेकिन प्रशासन हेतु ये विशेधी गुण होना आवश्यक भी है ! अतः उसे अपने हृदय में 
प्रायश्वित काते पहना चाहिये और निःन्‍्ता ईश्वा से क्षमा मांगते रहना चाहिये । 


पाम्पत पर आधारित इस अवधारणा के लिए बर्नी को दोषी मानना भी उचित 
नहीं है। यह अवधाएणा प्रचलित धार्मिक मान्यताओं से ओतप्रोत है । राजा पापी है और 
उसे निसतर ईश्वर से क्षमा मांगते रहना चाहिये- यह अपराध बोध पर आधारित है। यह 
इस मान्यता पर आधारित है कि एजा को प्रशासन के सचालन में पाप और अन्याय करना 
पड़ता है । इसलिये ईश्थर से क्षण मॉगते रहना चाहिये । ईश्वर से क्षमा माँगना बुरी बात 
नहीं है। लेकिन प्रशासन चलाना एक अनैतिक कार्य है। यह एक खतरनाक तिद्धान्त 
है। दूत दृष्टि से देखने पर यह हास्यास्पद भी लगता है कि ग़जा अन्याय और पाप 
भी करता जाय और ईश्वर से माफी भी मौगता जाय । इसके स्थान पर यह मानना ज्यादा 
सफारत्मक है कि ग़णा को समाज के हित मे न्यायपूर्वक फार्य काना चाहिये। यदि राज्य 
कार्य में निष्ण, ईमानदारी और सेदा भाव होगा तो गजा अपााप बोध से मुक्त होकर, 
ज़्यादा उत्साह पूर्वक कार्य कर सकेगा । 


ग़जतत्र के सबन्ध मे बर्नी द्वाग प्रतिपादित दूसगी अवधारणा यह है कि राजा का 
प्रद प्ताम्राजिक व्यवरथा और विश्षेष तौर पर न्याय के कार्यान्वयन हेतु जकगी है। मतुष्य 
की मूलभूत आयश्यऊताओं की पूर्ति हेतु एक केन्द्रीकृत कार्ययालिका होनी चाहिये जिसके 
पाप्त आदेश देने की शक्ति हो ! 


इस्लाम के अनुसार भ्माज में श्रमिक हो जिन्हे श्रम के एवज में वेतन मित्ते, न 
कि गुलाम आश्रित श्रम । मध्ययुगीन परिस्थितियो में गजा के अधीन केन्द्रीकृत एजसत्ता 
के महत्व को ही स्वीकारा गया ) 


इसी विचार मे रजा की महत्ती शक्तियाँ निहित है । राज्य के अत्तित्व एव उसके 
संचालन में शारीरिक शक्ति का अत्यधिक महत्त्व है और इसलिये एक विशाल सुसज्जित 
सेना ग़ज्य की प्रघम आवश्यकता है। राजा को कानून बनाने का भी अधिकार होना 
चाहिये और अत्यन्त आवश्यक होने पर यह शरियत के विपरीत भी जा सकते है ।! 


यनी वस्तुत. राजतत्र का सस्यानीकरण करना चाहते थे | वह राजा को कानून 
निर्माण एवं प्रासत सचालन की शक्ति देने के पक्षपर है। लेकिन गज सत्ता के निरंकुश 
उपयोग के भी बह विद्द्ध है। राजा की परिषद सभी ग़ज कार्यों का स्वतज्रतापूर्वक विवेचन 
कर अपनी गय राजा को दे । यदि परिषद कोई सर्वश्नम्मत्त गय बनाती है तो ग़जा को 
उसे मान लेना चाहिये। यदि उनमें मतभेद हे तो उन्हें दुवार पुन: उस मसले पर गय 
काजी चाहिये । 


3. मेहम्सइ हरौद एवं घटीऊ अहपई निदापी, दही पुल्तक, पृ 302. 
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बर्नी बहुत अत्पमत की बात नहीं कहते क्योंकि वस्तुतः मंत्रिपरिषद एक मनोनीत 
सस्या ही तो है। अत: राजा के लिए बनीं कोई आदेश देने के पक्म में नहीं हैं। मध्य 
युग में इस प्रकार की परिषद गठित ही नहीं की गयी। गजा के पदमर्शदाता हुआ कौते 
पे जो कि वस्तुत. सहायक जैसे ही होते ये । बनीं ने अनेक सुलतानों के शासनकातों 
को नजदीक से देखा या । 


भूमि राजस्व एवं अन्य कई मामलो में अलाउद्दीन खिलजी मजलिसे खास्त से 
पशमर्श किया करता या, लेकिन कालान्तर में उसने यह पग्ममर्श करना छोड़ दिया। मुहम्मद 
तुगलक बहस के माध्यम से अपने विशेधियो को निकत्तर कर दिया करता या। जलालुद्दीन 
पिलजी अवश्य मजलिस से परामर्श किया करता या, लेकिन वे प्रायः उप्तके दरवारियों 
की भांति अधिक व्यवहर करते ये। सुलतान प्राय: उनके मामलों मे हस्तक्षेप किया करता 
गा और अपना निर्णय ही योप देता था जिसके परिणामस्वरूप मजलिस़ कभी अपना निर्षय 
नहीं ले पाती थी । अन्य शासको के बे में भी यही है कि वे अपने मर्जीदानो से प्रभावित 
होते रहते थे, लेकिन अन्तरतोगत्वा होता वही था जो वह चाहते थे । 


अपने समय के शासक्रो के निरंकुश व्यवहर से शुब्य होकर बर्नी मे प्रत्तावित 
किया कि राजा की पत्षिपद को अर्द स॒तंत्र संस्था बना दिया जाना चाहिये ताकि बादशाह 
पर नियंत्रण तगाया जा सके । लेकिन प्रशासन की अंतिम जिममेदारी राजा की होने के 
कारण उसके परिणाम भी उस्ती को भोगने पडते थे । यह ध्यान देने योग्य बात है कि 
4200 से 357 के बीच दिल्ली सल्तनत के सत्रह झुलतानों में से दस को या तो मार 
डाला गया, जहर दे दिया गया था या जेल में जीवन लीला समाप्त काने के लिए बाध्य' 
किया भया । चूंकि परिषद अपने द्वारा लिये गये निर्णयो के लिये जिम्मेदार नहीं होती पी 
अत* केवल बादशाह ही अक्ताई या बुराई के लिए जाना जाता या । वस्तुत, सता भी 
उसी के हाय में रहेगी, जिसकी अंतिम जिम्मेदारी होगी । 


चर्नी यद्यपि राजतंज्वादी हैं, लेकिन इसका एक और दोष भी बताते हैं। उनके 
अनुप्तार बादशाह अपने विशेधियों को जबर्दस्त दण्ड देता है जो कि एक प्रकार का 
ग़जनीतिक प्रतिशोष है । 


बर्नी का कथन है कि खत्तीफाओ का शासन कुशन या पैगम्बः साममत ने होकर 
एक प्रका के प्रजा के साथ किए गये समझौते पर आषारित है। कुग्न में अयवा पैगम्बा 
के आदेशो में कही भी सरका की आज्ञा मानने या नहीं मानने का प्रावधान नहीं है। 
दर्नी ने देहली स्ल्तनत के 95 क्यों के अध्ययन में यह पाया कि ग़जा कितने कर, नीच 
और स्वार्थ पे । इस बात का बर्नी को बहुत ही दुख था। केवल गयासुद्दीन तुगलक 
में अवश्स संवेदनशीलता दी जिसने अताठद्धीन खितजी की व्ययस्था को विना आतंक 
और कूपता के बनाये एखा। बर्नीं ने एक इतिहालका के नाते मलबन के शासन काल 
से प्ररम्ष होने वाले अत्योदारों का उल्लेख किया जिनकी पशकाष्य मुहम्मद बिन जुगलफ 
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के शासन काल मे हो गई । दर्नी ने लिखा है कि निर्दोष महिलाओं और बच्चो त्तक पर 
निर्मम अत्याचा हुये । 

वबर्नी ने बताया कि सिद्यसनाझड़ होते ही बलवन ने यह अहसास किया कि ग़जा 
की शक्ति नष्ट होने तगी है जिसको पुर्नाथापित करना उप्तका ध्येय बन गया । बर्नी ने 
लिखा कि सुलतान बतवन अपने स्नेह, दया और न्याय की भावना रखने, उपवास और 
प्रार्थना करने के बावजूद भी क्रूर अत्याचार या और विद्रोह होने पर भर्यक दण्ड देता 
दा । ऐसा दण्ड देने और सत्ता का उपयोग काते समय वह ईश्वर से भी नहीं डर्ता 
शा । उसने अपनी अत्यायी शक्ति को बनाये रखने हेतु जो ठीक समझा वहीं किया चाहे 
उसकी अनुमति शरियत में हो अयवा नहीं ॥7 

अताउद्टीन खिलजी के यरे में भी बर्नीं ने लिखा है क्रि उसने ताज को हड़पा, 
युद्ध किये, प्रशाशकीय और आर्पिक प्रक्रियाये प्राएम्प की । बनीं ने अलाउद्दीव के इस 
कार्य की सग़हना की कि यद्यपि उसने अनेक लोगों को सम्पत्ति से च्युत कर दिया, लेकिन 
उसने कुलीन लोगो की सम्पत्ति को नहीं छुआ। इन लोगों में जमीदार, जागीरदार, सेना 
के बड़े अधिकारी, सरकारी अधिकारी, व्यापार और सेठ साहूकार सम्मिलित थे । लेकिन 
अलाउद्दीन के अन्य कर कृत्यो को वर्नी ने समर्थन नहीं दिया । इन क्रूर कृत्यो मे विद्रोही 
अधिकारियों की महिलाओं और बच्चो को पकड़ने और उनकी हत्या अधवा परिवारों को 
अपमानित करने की कार्यवाही सम्मिलित थी। बर्नी ने तिखा है कि ऐसी क्रूरता की अनुमति 
किसी पर्म में भी नहीं दी गयी है 

वैसे बर्नी के विचागे मे विशेधाभास भी है। वैसे वह इस मत के हैं कि राजा 
को निरकुश नहीं तेना चाहिये । लेकिन हिन्दुओं के प्रति पूर्वागह के कारण यह उनके 
दमन के लिए एक शक्तिशाती एजा के पद का औवित्य भी बताते हैं। शैतान हिन्दुए्तानियों 
को नियज्रण ये रखने के लिए एक कठोर और क्र स्वभाव का राजा ही चाहिये (3 

कुल मिलाकर यही कह्य जा सकता है कि बर्नी शजतत्र की दुर्वलताओ प्ले 
सुपरिचित होते हुए भी इसका समर्थन फरते हैं क्योंकि उनके अनुसार समाज में व्यवस्था 
बनाये एसने का अन्य कोई उपाय नहीं है। लेकिन वह निएन्‍्तर राजा को यह भी प्य 
देते हैं कि उसके दित में ईयर के प्रति भक्ति हो और अपने कार्यों हेतु उसकी कृपा 
मांगने छी आवश्यकता महसूत करे । 
बर्नी की इतिहास दृष्टि 

तारैसे फीरोजशा्ी दी प्रस्तावना में बर्नी ने लिखा है कि “इतिहास लेखन का 


] एरून हदौबः दही लैस, प्र 95. 
2 एन हदीब: दही लेख, पृ 306 
3 मेद्ामइ हरीद और रीर आमर निश्यमी, दही पुस्तक, पृ 354 
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एक तिद्वान्त यह है कि एक ईमानदार इतिहासकार का दायित्व है कि वह एजाओं और 
बढ़े आदमियों की अच्छाइयो, दानदृत्ियों, दया और न्याय प्रियता को तिपिबद्ध को और 
साथ ही उनकी क्रूर्ताओं और नीचताओं को भी दशशयि । इतिहास लेखन में चापलूती 
का कोई स्पान नहीं है। यदि वह उचित समझने तो खुले रूप मे अबवा सकेतो के द्वार 
समझ्नदा और विवेकस्ीज़ व्यक्तियों को सही सूचना प्रेषित करे | यदि आतक और अपने 
समकालीन शक्तिशाली लोगो के भय के कारण बढ़ ऐसा नहीं का पाये तो वह क्षम्य 
है। लेकिन उसे अतीत के शाप्तक्यो के बारे में खुलकर और सच्चाई के साथ लिखना 
चाहिये ।"! 


बर्नी ने अपनी इस महान कृति का आकलन इन शब्दों में किया है --- 


“मुझे इस पुरुतक के सग्रद करने मे अनेक कठिनाइपो का सामता करना पढ़ा 
है और मैं आज्ञा काता हूँ कि निरपे्ष व्यक्तियों से मुझे न्याय प्राप्त हेगा | यह पुस्तक 
नाना प्रकार के विचागें से परिपूर्ण एक महान कृति है | ऐतिहासिक महत्त्व की दृष्टि से 
इस पुस्तक में सुततानो तया ग़जाओं के दृतान्त मिलेगे और यदि कोई ग़ज्य के सन्चालन, 
प्रबन्ध और राज्य शासन की दृष्टि से अध्ययन करे, तो उसे भी इस पुस्तक में पर्याप्त 
सामग्री प्राप्त होगी । साथ ही यदि कोई व्यक्ति राजा और शासको से संवन्यित रुद्ेश्यो 
तथा नियमो की दृष्टि से अष्ययन कोगा तो इत्त पुस्तक में उसे भी अन्य पुस्तकों की 
अपे्ा अति सुन्दर विवेचन प्राप्त होगा । यह विश्वसनीय ही है क्योंकि जो कुछ मैंने लिखा 
है बढ़ सत्य एवं तथ्य है और उसका समुचित सम्गान होना चाटिये क्योंकि मैंने सृश्म 
शब्दों में ही अनेक विचागे को प्रकट किया है। मैं इसकी प्रश्ता में निम्न कपषन को 
उद्‌पूत कर सकता हूँ ८ 

यदि मैं कहूँ कि सम्पूर्ण विश्व में मेरे ग्रन्य के समान अन्य कोई इतिहास संबन्धी 
कृति नहीं है तो कोई भी इस कपन पर विश्वास नहीं करेगा क्योंकि संत्तार में कोई विद्वान 
नहीं है ।!४ 

मध्य कात्तीन आठ राजाओ का वृतान्त हागैये फीरेजशाही मे मितता है। सर्वप्रषम 
बतवन है जिसने देहली साम्राज्य पर 20 वर्ग तक शासन झिया, फिर सुततान मुईनुद्दीन 
कैकुवाद है जिसने केवल 3 वर्ष तक राज्य किया, फिर जलालुद्दीन खिलजी ने 7 वर्ष, 
तदुप्रान्त अलाउद्दीन खितजी का 20 वर्ष तक गज्य रहा | फिर उत्तके बाद छुलतान 
कुलुबुद्दीन 4 वर्ष और 6 माह गद्दी पर रहा, फिर गयातुद्वीन तुगलक का 4 वर्ष और 5 
साह तझ शासन रहा । शैष दो बादशाह में मुहम्मद बिन तुगलक का 27 यर्ष तक शासन 


3 हाय पीपेटाशदी, पृ 5-6 मोहम्मद हदीब एएं छतीक अहमई निजमे (स्सतदित) पैयल्स 
परब्टिरिए हाउस, नई दिल्‍ने में दशपुत, पृ 302 
2 हेद अब्टुशइ, दाह पुस्तक, पृ 78-9 
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रहा । इसके उपरान्त फीऐेजशाह है जिसके नाम पर पुस्तक का नाग तारीणे फीगेणशाही 
सया गया। स्वयं यर्गी के शब्दों में “मैने इस पुस्तक का नाम तारीखे फीरोजशाही खा 
तब इसमे जो कुछ मैंने, फीऐेजशाह (ईखर उप्तके ग़ज्य और शक्ति को सदैव रखे) वर्तमान 
राणा के उन सफल कार्यों, उसके इतिह्स्त, जो कुछ मैंने & वर्षो के शासन काल मे देखा 
का संविप्त धर्णन किया है। यदि मैं और अधिक समय तक जीवित रहा तो वर्तमान 
एजा के और अधिक सफल कार्यों के देखने की आग रखता हूँ (ईश्वर उऐे महुत् वर्षों 
तक तस्लेशाही पर रे) उन्हें शेष पूर्ति के लिए इस पुस्तक में जोड़ दूँगा । यदि मैं मर 
गया हो दस किी व्यक्ति छझो इनके लिखने का श्रेय प्राप्त होगा ।/! 

ययपि जियाठ्टीन चर्नी की खूब आलोचना भी हुई है, लेकिन निःरंदेह गाणयुगीन 
भारत के उपल् पुथल पूर्ण इतिहास की अनेक घटनाओ का महत्त्यपूर्ण यृतान्त तांगिखे 
परीरेजशादी में है । कुछ विद्वानों ने इस कृति को भारत के 23वीं शताब्ती के प्रामाणिक 
वर्णन के रूप में इसकी भूरे भूरि प्रशंसा की है। विशेषता इस बात की है कि यह पुस्तक 
किसी के दवाव या एज्याश्रय के काएण नहीं लिखी गयी है बल्कि स्वैछा से रचित है । 
उनके मतानुप्तार लेयक की बौद्धिक प्रतिभा एवं उनके ठच्य संबन्धों तथा तत्कालीन 
अधिकांश प्रमुण प्यक्तियो से व्यक्तिगत परिचय के कारण इश पुस्तक की विश्वतनीयता 
और भी ज्यादा बढ़ जाती है। यर्नी ने “दाज्य के कार्यों गे प्रत्यक्ष रूप से कोई भाग 
नहीं लिया अपितु बढ अपने समय के व्यक्तियों तथा रीति रियाज़ों और प्रमुष घटनाओं 
(जो उस राम्य हुई पी) का शान्त परन्तु चतुर और बुद्धिमान दृष्य था | कुछ भी हो 
एतिशप्त लेखकों को ऐसे उच्च संवन्‍्ध और अय्तर प्राप्त हुये हैं किन्तु कुछ ही इतिशास 
स्ेपको को बर्नी के समान राजकीय स॑रक्षण तथा राह्ययता से वंचित रहना पड़ा होगा । 
दूपे कुछ व्यक्तियों ने बर्नी पा पहमपात्त पूर्ण और धार्मिक अस्नहिष्णुत्ता व जातीय अमिगान 
का दोष लगाया है एवं कओेर आतोचना की है क्योंकि उनके अनुग़ार बर्नी ने लड़ाइयों 
की ध्रमपूर्ण तिथियों और उसके वर्णन में कहीं करीं कठिन देशी शब्दावली क्रा प्रयोग 
किया है, गिरफों समझना और व्यास्या काना कठिन प्रतीत ऐैता है । इन आलोचनाओ 
में पर्याषा सच्याई है, पस्तु इन दोपों से उसकी क्ृति का मूल्य कम नहीं ऐता है। 

3वी शताब्दी के भापतीय ऐतिहासिक साहित्य से इस ग्रन्थ को अत कर लेने 
पर इस अन्यकापूर्ण समय का प्रझाश ही मानो पृषक्‌ हो जाता है। बतवन, अताउद्दीन, 
मेहा्गद तुगतक के इंतिशस का पुन: लिया जाता आपंभ्व है जो पिना इ8 एन के 
अन्यकार की पीधि में तीन हो जायेगे ।£ 


बर्नी निस॑देद मध्य युग के सर्यायिक प्रभावशाली लेखक हैं लेकिन उनकी गिनती 


3, रैय अब्युशिद, वही प्रणझ, वृ 38 
2 शेप अदूरिद, दही पुराक, पृ 9-20 
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इतिहासकारें में है न कि राजनीतिक विचारको में । शेरशाह के समय तक बर्नी को श्रद्धा 
और प्म्मान के साथ पढ़ा गया, लेकिन इसके उपरान्त उन्हे गंभीरता से नहीं लिया 
गया । वैसे प्रत्येक विचारक अपने युग की उपज होता है या तो वह अपने युग से प्रभावित 
हो जाता है अथवा प्रतिक्रिया स्वरूप अपने युग की भर्त्सना कर नई व्यवस्था की कल्पना 
काता है। 


मष्य युग के लेखक के समक्ष यह खतरा उलन्न हो जाता है कि वह आपुनिक 
मापदण्डो के आधार पर गष्य युय का आकलन करता है। बर्नी के प्रसिद्ध ग्रन्थ फतवाद. 
जहाँदी का महत्त्व इस बात में है कि एक मध्य युगीन विचारक ने तत्कालीन मापदण्डों 
के आधार पर इसकी रचना की है । वृद्ध, आपे अंपे और जबर्दस्त मुसीबत भोगने वाले 
बर्नी ने अपनी स्मरण शक्ष्ति के प्रभाव से मृतकों को (लेखन के जरिये) जीवित कर दिया 
और वस्तुत, उनके साथ ही जिये। ऐसी विषम परित्यितियो और इत्तनी वृद्धावस्था मे कितती 
अन्य इतिहासकार ने इतने महान ग्रन्य की रचना नहीं की 
अबुत्त फजल 

अबुत फजल का जन्म 557 में हुआ था। बर्नी से अचुल फजल तक का काल 
एक बहुत लम्बा सफर है जिसमे बहुत उताः चद्मव आये । स्वभावत ग्रजनीतिक चिन्तन 
इससे अप्रभावित नहीं एहा | बर्नीं की अवधाएणा एक विशुद्ध इस्लामिक ग़ज्य की पी 
जिप्तमे राज्य का कार्य गैर मुसलमानों का बलात पर्म परिवर्तन भी था। गजा का फर्ज 
धर्म पालन कावाना पा । इसमे मौलवियो का गज्य कार्यों में हस्तक्षेप बढ जाता या जिसे 
कुछ एजाओ मे पसंद नहीं किया । इनमे दो नाम विशेष तौर पर मिनाये जा सते हैं । 
ये हैं -- इल्तुतमिश और बलवन । ये राजकार्य अपने ढंग से करने में विश्वास करते 
थे जिसमे राजसत्ा पर अनावश्यक दबाव न आये । मुगल काल तक आते आते यह 
विचार और भी दृढ़ होने लगा। इसके साय ही इस काल में हिन्दू पर्म और इस्लाम में 
खाई कम होने लगी और कबीर, नानक, दादू और चैतन्य ने दार्शनिक स्तर पर समन्वय 
स्थापित करने में महत्त्वपूर्ण योगदान दिया । अकवा का शासन काल इस समन्वयवादी 
सस्कृति का प्रतीक पा । अबुल फजल अकबर के सभाप्तद थे 

अबुल फजत शेख मुबारक की रहनुमाई मे बड़े हुए। शेख मुबारक का उन पर 
गहरा प्रभाव पद्च । मुबारक का मानना या कि सभी मनुष्य समान हैं और धार्मिक एवं 
सामाजिक मतभेद होते हुए भी समाज की मूलभूत एकता को कायम रखना चाहिये क्योंकि 
सभी में एक प्रकार की मौलिक सास्कुतिक एकरूपता है। उनका मानना था कि हिन्दुओं 
और मुस्ततमानो के झ्षयड़े कोई ठोस आपार पर नहीं हैं केवल सतही हैं और वे भी उनके 


2 मेहम्मद हरब एवं खलैक अहमद निरामौ, दही पुस्तक, पृ 366 
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निहित स्वार्यों और संकीर्ण दृष्टिकोणों की वजह से हैं। आइने अकबरी अबुल फजल 
क प्रत्तिद्ध गन्य है जिसमें उनके राजनीतिक विचार मिलते हैं । 


फजल अपने परिवेश से प्रभावित हैं और इसतिये दजतत्र दी उनके चिन्तन के 
मूल में है । बह राजा को ईसर का ही प्रतिनिधि मानते हैं ।! ईश्वर की आशंधना से ही 
उसमें मानवीय गुणों का संचार झ्ेत्ा है और उसके इदय में प्रजा के प्रति पिता तुल्य 
लेह और दया द्वोनी चाहिये | जन कल्याण ही उसका सबसे बड़ा कर्तव्य और पर्म भी 
है। वह जनता का आध्यात्तिक गुर भी हे । 


फजत पर प्रभाव 


फजल के मानस्त पर एक घटना का बड्ड प्रभाव पड़ा जो उनकी रचनाओं एवं 
क्रियाकताएँं में परितक्षित होता है। उनको और ठनके एरिदार को शक्तिशाली उत्तेमाओं 
का कोप भाजन बनना पड़ा । उनके पित्ता शेख भुवारक के बारे में यइ संदेह या कि वह 
शिया थे ययपि फजल ने इस बात फा खण्डन किया है। उनके परिवार मे उलेमा के 
अत्याचार करीब दो दशकों तर सदें और ये लोग एक स्थान स्ले दूसो स्पान पर भागते 
फे हीं किसी में उनको शरण नहीं दी | परिवार की व्यपा का अत 574 में हुआ जबकि 
अकंब ने फजल के परिवार को प्तरक्षण दिया । कुछ समय उपरान्त ही फजल ने अकबर 
के सभासद के पद को ग्रहण कर लिया । 


फजत्न पर दूछग बड़ा प्रभाव आध्ात्म का है। बस्तुत: वह एक दार्शनिक ये 
और इनझा घिन्तन अपने युग और समकालीन परिवेश ते ऊपर उठकर, मानव विकास 
से जुड गया था। यर्यपि उच्होंने ग़ज्याथ्य प्राप्त कर लिया था, लेकिन उनका हृदय दर्शन 
और शाखत विन्तन कीजोर ही या । उन्हें सभाप्तद पद रुचिकर नहीं लगा सेकिन अकवर 
के अद्दतान के काएण दढ इस्ध पद पर बने रहे । अकबर दस्तुत: उनके लिए नायक, 
मित्र, श्रे्ठ पुरुष, श्रेष्ठ रजा और मानवीय गुर्णों का प्रतीक दा । उसमें अपरिचित बौद्धिक 
शमतायें पी और अंतिम सत्य की खोज में वह एक साधु का जीवन बिताना चाहते थे, 
सैंकिन अकबर के प्र्रि उनकी निष्झा ने यदपि यह पद छोड़मे नहीं दिया, लेकिन फिर 
भी वह अपने ढंग का जीवन ही जीते रहे । उसकी समासद के हप में धीरे धीरे उनति 
होती री $ 20 के मनतवदार से प्रारम्भ कर वह 5000 के मनसवदार के पद पर 
पहुँचे । वह एज दरबार के अत्यत्त प्रतिप्ठित और अकवा द्वाग़ सम्मानित सभालदों में 
रहे । दर्रन के ऐज़ मैं उनकी गिनती घड़े विद्वानों में थी, लेकिन उनका अत दर्दनाक 
छ। 602 में जब चह 5000 के मनसबदार नियुक्त टुए उप्ती वर्ष गजकुमार सलीम 
के दशरे पर उनकी हत्या कर दी गयी । 





. दे; कर बेहता, ढही पुस्तक, पृ 343. 
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फजल का मुख्य योगदान 

ग़ज दरबार में उच्च पद पर आसीन होना फजल के गौरव को नहीं बढ़ाता। 
उनका गौरव उत्त योगदान मे निहित है जो उन्होने कट्टर उलेमाओ के विदद्ध सपर्पतत 
होकर दिया। उन्होने बहुत ही व्यवत्यित ढग से उलेमाओं के त््कों का खण्डन का एक 
प्रक्रिया को प्रज्ज्जतित किया, जो थार्मिक सहिष्युता, उदारता, मानव बन्युत्व की भावना 
से जुड गयी । उन्होने सकीर्णता पर निर्मम प्रहार किया और मनुष्य को छोटे छोटे घरोंदों 
में दोट देने की प्रवृत्ति की भर्त्सगा की । 


अकबर उनके विचारों से बहुत प्रभावित हुआ और उलेमाओं के प्रतिकूल उसके 
दृष्टिकोण के निर्माण की पृष्ठभूमि के मूल मे फजल की विद्वता, प्रत्रिभा और तर्कशक्ति 
है। पार्मिक सहिष्णुता फजल की समस्त रचनाओं में प्रवाहित होती है और इस प्रकार 
मध्य युग के घृणा, प्रतिशेध और कट्टरपन के विज्ञाल समुद्र में फजल प्रेम, शांति, सहिष्णुता 
के एक द्वीप नजर आते हैं। अकबर से मित्रता का भी यह ठोश़ और रचनात्मक आपार 
बन गया। 


575 और 585 के बीच का दशक अकबर का एक प्रकार से परीक्षा काल 
था । इस बीच अकबर के समक्ष अनेक समस्‍यायें उपस्थित हुईं, जिनमें मुत्तिम बादशाह 
का इस्लाम और गैर मुप्तलमानो के प्रति दृष्टिकोण भी शामिल था । इबादतखाने मे धर्म 
के सबन्प मे गहन चच्नयि होने लगी जिनमे अबुल फजल ने अपनी तकरीरों में विवेक 
और सहिष्णुता के पक्ष को बडे ही प्रभावशाली ढग से प्रस्तुत किया | अकबा के समर्थन 
के कारण फजल के हौंसते बुलन्द रहे और उन्होने कट्टरपथी उलेमाओ को हावी नहीं 
होने दिया । अत में उतेमाओ ने अकबर को इमाम इआदिल स्वीकार किया जिसका अर्प 
यह या कि अकवर मुस्लिम समाज का सर्वोच्च नेता है एवं उत्ते मुस्लिम विधि और कानून 
की व्याख्या करने का अधिकार है। कट्टर उठेमाओ को उनके उच्च पदों और प्रभावशाली 
जगद्दे से मुक्त कर दिया गया । धार्मिक मामतों में प्रशाप्तन के पद भी उनसे ले लिये 
गये और एक प्रकार से नये युग का सूत्रपात हुआ जिसका बहुत बडा श्रेय अबुल फजल 
को है | ऐसा करना फजल का एक बच्च ध्येय था और उनकी तकरीरें और रचनाओं 
मे न केवल इतिहास की ही बल्कि धर्म, ग़जनीति, शाजा, प्रजा आदि के सबन्ध मे एक 
तस्वीर मिलती है । उनकी भाषा, शैली, विषय सामग्री एक बौद्धिक और विद्वान पुरुष 
की है और उन्होने अकवानामा में सष्ट भी किया है कि यह उन लोगो के लिए है जो 
चिन्तनशील हैं। 

फजल के शजनीतिक और धार्मिक विचार दो कारणों से महत्त्वपूर्ण हैं। प्रथम 
इंतितस के मदत्यपूर्ण त्यो के संकलन के निर्धारण में इनकी भूमिका है। द्वितीय विषय 
सामग्री के चयन में भी इनका प्रभाव है। फजल ने तथ्यों का बहुत ध्यानपूर्वक निरूपण 


मध्य युग के प्रतिनिधि गजनीतिक विचाएक [ 8 


किया है, लेकिम उनके मूल्याकन एव प्रस्तुतीकरण में उनके विचारों की बड़ी भूमिका 
जी है। दूसरे शब्दों में इतिहस को उन्होंने अपने ढंग से देखा और इससे कुछ महत्त्वपूर्ण 
निष्कर्ष निकाले । 


हिन्दू मुस्लिम एकता और सौहार्द स्थापित करने की प्रक्रिया को बलवती बनाना 
फजल का विशिष्ट योगदान है। इससे भारतीय समाज और राजनीति पर गहरा प्रभाव 
पढ़ा है और एक मिली जुली संस्कृति का विचार विकसित हुआ जो कालान्तर में आधुनिक 
भारत के सामाजिक और राजनीतिक चिन्तन की पृष्ठभूमि में सहायक बना । आइने 
अकबी! मे वर्णित स्पल के मुख्य अंश यहां प्रस्तुत किये जा रहे हैं --- 

हिन्दू मुसतमानो के बीच धार्मिक मतभेद एवं विगेध का मुख्य कारण यह हैकि 
हिन्दू (स्वर को मानव आकृति और तल्वीें में देखते हैं । 

अबुल फजल इस आएप को निगषार मानते हैं । ध्यान से देखने पर खष्ट होता 
है कि हिन्दू भी एक ही ईश्वर में विश्वास काते हैं, लेकिन इस छोटी सी बात ने तहलका 
मचा दिया और दोनों धर्मावलम्धियों मे गहरी दुश्मनी पैदा कर दी और यहाँ तक कि खून 
खणबा हुआ । 

फजल भाति फे कई कारण बताते हैं -- 


. एक दूसोे की भाषा और चिन्दग के तौर तरीकों के वे में पूर्ण अज्ञानता । 

2. .बहुप॑ण्यक लोगों की शोष और अन्वेषण के द्वार वास्तविक सत्य जानने की इच्छा 
का अभाव) 

3. दोनों धर्गावतम्वियों द्वाग स्थापित पर्पशओं को सामान्य तौर पर स्वीकार कर लेना 
और विवेकपूर्ण पद्धति से चिन्तन प्रक्रिया को अवछ्द्ध रखना । 

4. सहनुमूतिपूर्वक सहिष्णु बनकर एक दूसरे के दृष्टिकोण को समन्न सके इसके लिए 
विद्वानों और भिन्‍न मिन्‍न धर्मों के जानकार लोगो के परक्तर विचार विमर्श हेतु किसी 
एक स्थान पर बैठने का अभाव ) 

5. शाप्तक की ऐसी पहल करने एव आवश्यक वातावरण बनाने मे असफलता जिप्तप्े 
कि विद्वान अपने विचारों का आदान प्रदान कर सकते । 

6. बर्बाता और बदतमीजी को जीवन से निष्कासित काने की इच्छा का अभाव । 
बिना सोचे समझे लोगों ने एक दूसरे के धर्म की निन्‍्दा की और उन्हें मार 
दिया । उन्होने यह नहीं समझा कि धार्मिक अत्याचार विवेक शुन्य और मूर्खतापूर्ण 
हेते हैं । विशेषी तौग घ्ाय: अज्ञानी होते हैं और इसलिये उन्हे कत्त करने के 
बजाय समझाया जाना चाहिये । 





३. सोमन अइमद सिद्धिकी, रैस अबुल फजत, पू. 36-97. मेहिन्युल हसन (पम्पादित) हिस्टोरियन्स 
ऑफ़ निशेयवल इण्डिया, कीचाध्ी प्रकाशन, मेड । 


420 | भारतीय राजनीतिक चिन्तन 


यह महत्त्वपूर्ण है कि फजल तमाज निर्माण में राज्य की महती सकारात्मक भूमिका 
के पक्षया हैं। यह एक आपुनिक विचार है जिम्नके अन्ताति राज्य का कार्य केवल कानून 
और व्यवस्था बनाये रखना नहीं है बल्कि सामाजिक सौहार्द और प्तदिष्णुता के लिए राज 
शक्ति का उपयोग करना है ताकि समाज निर्माण की प्रक्रिया प्रश्त हो और व्यक्ति को 
सही दिशा मिले | समकालीन परिस्थितियों मे फजल की यह बौद्धिक प्रखतता और निष्ठा 
अभिनन्दनीय है। फजल अपने कुण्ठाग्रस्त परिवेश से ऊपर उठकर मानवीय पक्ष को 
उजागा करते हैं और इसलिये उनका भारत की सहिष्णु और ठदार ग़जनीतिक और 
सामाजिक पम्प के इतिहास में एक सम्माजनक स्पान है। 


राज्य, राजा एवं राजसत्ता 

फजत केन्द्रीकृत प्रशासन के पक्षयर हैं । यह राजा से यही अपेक्षा करते हैं कि 
वह राज्य कार्य में सक्रिय स्चि ले, जनहित को सर्वोपरि रखे, अधिकारियों और कर्मचारियों 
पर निगरानी रखे और समस्त प्रशासन पर प्रत्यक्ष नियंत्रण स्थापित को ताकि कोई गलत 
काम न हो । यद्यपि अधिकारियों मे पद सोपान अवश्य होता है लेकिन ग़जा को प्रत्येक 
से व्यक्तिगत सम्पर्क ही होना चाहिये । मनसबदार, नाजिम, सूबेदार, परगना अधिकारी, 
जागीरदार, काजी एयं अन्य अधिकारियो के बीच तालमेल आवश्यक है। इन अधिकारियों 
के निजी जीवन और उनकी अन्य प्रवृत्तियो की जानकारी हेतु यह आवश्यक था कि गजा 
मेलों, बाजारों और भोजों का आयोजन कराये ताकि प्रजा और अधिकारियों की प्रतिक्रिया 
का पता चल सके और यह जनसम्पर्क राज्य की भलाई के लिए सहायक होता है । 


अबुत्त फजल ने समाज को चार भागो में बाय - प्रथम स्थान शासकों और 
योद्धाओ को; द्वितीय विद्वानों, दार्शनिको एवं लेखकों को; तृतीय स्थान व्यापारियों और 
कलाकारों को और अतिम स्पान कृषकों एयं श्रमिकों को दिया गया | समाज के इस्त 
विभाजन की हिन्दू वर्ण व्यवस्था से तुलना की जा सकती है ! दिन्दू वर्ण व्यवस्था में जहाँ 
दह्मण को सर्वोच्च स्थान है वहाँ फजल के द्वादम वर्णित व्यवस्था में शत्रिय को सर्वोच्च 
स्थान दिया गया है । प्लेटो द्वाग वर्णित व्यवस्था हिन्दू वर्ण व्यवस्था से ज्यादा मिलती जुलती 
है यधपि वह केवल तीन ही वर्गों की बात करते हैं। प्लेये के चिन्तन और हिन्दू चिन्तन 
मे दार्शनिझों, विन्तकों, ऋषियों को उच्चतम स्थान दिया गया है। 


अबुल फजत की सबसे बडी विशेषता उनके धर्म निरपेक्ष एवं समन्यययादी चिच्ान 
में है | वर्नी की भाति वह इस्लामिक ग़ज्य की बात नहीं कहते और न ही ग़ज्य का 
कार्य गैर मुसलमानों का बलात धर्म परिवर्तन बताते हैं | वह न्याय की स्थापना हेतु 
परम्पपागत विधि पर ही बत देते हैं, जिसका अर्थ यह हुआ कि ग्रज्य समाज के मामतों 
में अनावत्यक हस्तक्षेप न करे । लेकिन साथ ही वह यह भी चाहते हैं कि राज्य उन 
परिस्ितियों का निर्माण करे जिसमें धार्मिक और साम्राजिक सदिष्णुता एवं सौदा बना 
रहे । यहाँ वह ग़ज्य का सकारात्मक सहयोग चाहते हैं। 
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जैसा कि उल्लेख किया जा चुका है फजल राजा को ईश्वर की रोशनी मानते है 
और इसतिये वह केव्स ईश्वरीय कानून की परिधि में ही आवद्ध हैं, मानवीय कानून से 
वह ऊपर है। फजल का मानना है कि जब ईश्वर किसी पर अपनी कृपा की बौछार करता 
है तो उसे संप्रभुता प्रदान काता है और इसके साथ उसे बुद्धि, धैर्य, दूर्दर्शिता और 
न्यायप्रियता भी देता है ताकि वह जनहित में कार्य करे और परिचित्त मित्रों और अजनवियों 
के बीच सन्हुलन स्थापित कर सके । उनके साथ एक सा ही बर्ताव को ताकि यह ने 
लगे कि उप्तमे प्रतिशेष की भावना और पूर्वाग्रह है 7 


आइने अकबा के अध्ययन से यह सष्ट हो जाता है क्रि ययपि अकबर के समय 
में भी सता केन्द्रीकृत ही थी, लेकिन राजा क्र साम्रजिक व्यवस्था में कोई खास दखत 
नहीं था । अकबर के समय मनसबदारी व्यवस्था थी जो कि फारस की नकत पर थी, 
लेकिन ग्रामीण व्यवस्था में न्याय प्रायः पंचायतों द्वारा ही किया जाता या और केन्द्रीय 
सत्ता का इस पर कोई विशेष प्रभाव प्रतीत नहीं होता | भू-व्यवस्या के बारे में भी यह 
कहा जा सकता है कि चाहे सिद्धान्त में खेती की जमीन ग़जा की थी, लेकिन व्यवहार 
में जमीन का जोतने वाला ही उसका स्वामी या। हो, निर्धारित ग़जत्त जरूर उसे ऐना 
पढ़ता था | विक्रेन्द्रित सत्ता होने के काएण एजनीति, शहरों, बडे कस्बो एवं कुछ प्रमुख 
घरानो तक ही सीमित थी, ग़ज्य का कार्य प्राय: कानून और व्यवस्पा तक ही सीमित 
या । आधघ्यत्म के क्षेद्र में उतकी दखल नहीं यी। तुलक्षीदास की ग़मायण में इस्तकी 
खष्ट झलक देखने को मिलती है । अबुल फजल लिखते हैं कि ग़जा को मिलने वाला 
कर एक प्रकार से उत्तका वेतन है जो जनता पर सुशाप्तन करने और न्याय करने के 
एवज में मिलता है। यहाँ अनुवन्ध तिद्वान्त की झलक अवश्य मिलत्ती है, लेकिन यह 
फजल का मन्तव्य संभवत: नहीं था। वह देविक सिद्धान्त के प्रतिपादक भी नहीं हैं। 
जय धह कहते हैं कि ग़जा पृष्ठी पर ईस़र की रोशनी है इसका मतलब यह महीं है कि 
ईक्वर ने प्रजा पर शाप्तन करने के लिए उप्तका निर्माण किया है। इसका मतलब केवल 
गही है कि ईश्वर की भांति उसमें दया, करुणा, सहिष्णुता एवं न्याय करने की भावना 
होनी चाहिये । ईश्व की कृपा से ही उसे यह पद प्राप्त हेत्य है। 

अग्ुत फजल का समस्त घिन्तन अकबर के व्यक्तित्व से प्रभावित प्रतीत होता 
है। जैत्ता कि कह जा चुका कि अकबर फजल का नायक, एक आएईर्श गण एवं तेजली 
पुष्प है। दह न्याय प्रिय है। वह सौम्य एवं सहिष्णु है। फजल का अकदर के नेतृत्व 
में मुगल साम्राज्य का आकलन यह है कि यह समन्वय, सौर, स्पायित्व एवं सुशलन 
लिये हुए है। इसमें शांति, झ्ुस्सा, धार्मिक सहिष्णुता एवं स्व॒तयता है। इसमें आर्थिक 
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प्रगति है। फजल ऐसे लोक कल्याणकारी शज्य के भौगोलिक विस्तार की कामना करते 
हैं ताकि अधिकाधिक लोगों को इससे लाभ प्राप्त हो सके । यह लोगो के धार्मिक, 
ग़जनीतिक और आर्थिक हितो के अनुकूल है । वस्तुत: फजल मुगल साम्राज्य के नैतिक 
और बौद्धिक आयार को स्पष्ट करते हैं। 


यह बात सही है कि फजल अकवः के ग्क्तित्व के आधाए पा ही ग़जा के पद 
की आवश्यकता और उसमे निहित गुणो का वर्णन करते हैं। उनके अनुसार ग़जा का 
पद अत्यन्त आवश्यक है क्योंकि इसके बिना समाज के पाए्पए कियी तत्व एक दूसरे 
को नष्ट करने के लिए सघर्षरत रहेगे | अत: उसका कर्तव्य है कि वह इन त्तत्तों को 
नियत्रण मे रखकर समाज में शाति और व्यवस्या की स्थापना करे । लेकिन इसका अर्य 
यह नहीं है कि वह निरकुश बनकर राजसत्ता के माष्यम से अपनी वासना की तृप्ति करे 
और सत्ता मुख मे मदान्ध हो जाये । उसका मुख्य कार्य जनता की भलाई करना है। 
ग़जा को न्यायप्रिय, बुद्धिमान, बहादुर और आकर्षक व्यक्तित्व वाला होना चाहिये । उसमें 
सहिष्णुता, खुला दिमाग और न्याय करने की क्षमता होनी चाहिये । फजल को ये सारे 
गुण अकबा में मिले। 


फजल की कट्टर मुस्लिम समुदाय ने कडी आलोचना की। उन्हे नास्तिक, अधार्मिक 
एवं मुस्लिम विशोधी तक कहा गया | उसके कई समकालीन लोगों ने उसकी कड़े शब्दों 
में भर्त्सना की । खान ए-आजम ने तो यहाँ तक कह दिया कि फजल ने पैगम्बर के 
विछुद्ध ही बगावत कर दी । उनके बोरे में जहाँगीर ने भी इस बात का समर्थन किया 
है और यही एक बडा कारण रहा हो जिसकी वजह से उत्तके इशारे पर फजल की हत्पा 
की गयी । उनके बारे मे कहा गया कि वह अग्नि पूजक हिन्दू है। फजल ने स्वय॑ आइने 
अकबर में अपने विशेधियों द्वात उनकी की गयी भर्त्सना का वर्णन किया है। लेकिन 
फजल बडे साइस और निर्भीकता के साथ अपने विचारों पर डटे रहे और पुरातन पषियों 
और पःम्पग़वादियों की आलोचना करते रहे । फजल ने बताया कि जौ चीज विवेक सम्मत 
नहीं है उत्तको स्वीकार कैसे किया जा सकता है। कालान्तर में पुस्तकों में लिखी बात 
पुरानी पड जाती है और इसलिये उन्हें स्वीकार करने के पूर्व उन पर विचार करना आवश्यक 
है। यदपि वह स्वय धार्मिक पुरुष थे लेकिन धर्म को उन्होने कभी कट्ठापन और संकीर्णता 
से नहीं जोड़ा | जो मनुष्य को अन्यकार ते प्रकाश की ओर नहीं ले जाय वह धर्म हो 
ही महीं सकता । विवेक और तर्क का कहीं पर्म से विद्येष नहीं है । 

फजल एक मुक्त विचाएक थे और सभी धर्मों की अच्छाइयों में विश्वास करते 
थे! 
फजल की इतिहास दृष्टि 

अबुल फजल मध्ययुग के करीब करीब सभी इतिहासऊरों से भिन्‍न थे। पूर्ववर्ती 
इतिहसझाः या तो स्वार्य लिप्सा के कारण राजाओं के कृपा पात्र बनने हेतु ऐतिहासिक 
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त्यों को लोड़ मरोड़कर प्रस्तुत कर देते ये, जिससे सत्य तक पहुँचना मुश्किल हो जाता 
था । दूसरे इस प्रकार के भी इतिहासकार थे जो ईमानदार और सम्यक्‌ दृष्टि लिये हुए 
ये लेकिन साथन रहित होने के कारण सही तथ्यों का सकलन नहीं कर पाते थे । अकबा- 
जमा में फजल ने बताया है कि प्रारम्भ में उनकी रुचि दतिहास में नहीं थी, वह इतिहास 
के अध्ययन को समय की बर्बादी ही मानते पे, लेकिन परे दी उनके विचाशे में परिवर्तन 
आया और उन्होने इतिहात लेखन को एक दृष्टि दी । 

अबुत फजल अपने अनेक पूर्ववर्ती इतिहासकार से इस बात से सहमत नहीं 
ये कि मुस्लिम काल का भारत का इतिहास हिन्दुओं और मुप्ततमानों के संधर्ष का ही 
इतिहास है । यह इतिहाप्त लेखन तो भविष्य को ही अपकारमय का देगा । फ़ंजल इस 
निष्कर्ष पर पहुँचे कि पुरने अनुभव और मानद की उपलब्धियों को सग्रहित काना चाहिये 
ताकि आगे वाली पीढ़ियाँ चैन मे रह सकें | इतिहास में ऋषियों, चिन्तको, दा्शनिको 
के विचार संग्रहित होने चाहिये और ये आने याली पीढियों को संस्कृतिक घरोहर के रूप 
में प्राप्त होने चाहिये । 


फजल के अनुप्ताा इतिहास का अध्ययन प्रैरणा, शक्ति और विवेक का स्रोत होना 
चाहिये | उनके अनुसार मनुष्य का सर्वोच्च ध्येय सत्य की खोज और प्राप्ति ही तो है। 
यद कैवल तय ही हो सकता है जबकि विवेक की ऐेशनी हो जो कि इच्द्रियो के माध्यम 
से प्राप्त होती है। अतीत में रहे लोगों और उनके अनुभव और क्रियाकलापो से विवेक 
समृद्ध होता है । फजल का यह भी गानना है कि इतिहास के अध्ययन से मनुष्य की 
वेदना पत्प होती है | इतिहाप्त वक्तुत: एक अस्पताल की भाति है जहाँ आदमी अपने 
दु;्ण और निएशा की औषधि लेता दै। अभागे और दुखी लोगो को इतिहास के अध्ययन 
से शाति और रहतत मिलती है ॥? 

सार रुप में यद्ट कहा जा ्तकता है कि फजल इतिहास के आन मे विवेकपूर्ण 
उपागम को अपनाते हैं। यह इतिदास को दर्शन से भी जोड़ते हैं और कहते हैं फ्ि दोनो 
में बड़ा गहत सम्बन्ध है। वह एक को दूसो का पूरक भी मानते है । यह इस बात ते 
सहमत नहीं है कि इतिहास केवल आत्तिको की आस्था को समृद्ध करने के लिए है जो 
फ़ि ३ मध्ययुगीन इतिहाप्तकायों का मत रहा है। फजल का दृष्टिकोण धर्म निरपेक्ष 
एछछर५ 

फजत इतिहास लेखन को बहुन ही व्यापक दृष्टि से देखते हैं। एह फेयल राणाओ 
का बृतान्त ही नहीं है। यह केवल सरकार और झजनीति का अप्ययन ही नहीं है बल्कि 
संपूर्ण समाज का लैया जोणा है । इसमे कूरता, नीचता, अट्यार, संमीर्णना झा उत्लेय 
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ही नहीं है बत्कि मानव जीवन के उज़ले पक्ष जैसे दया, कह़णा, वीरता, त्याग आदि 
का भी वर्णन है। इसमें विद्वानों, सतों, विचारको, दार्शनिको के चिन्तन का भी अध्ययन 
है। दूसो शब्दों मे समाज में होने वाले सारे परिवर्तन एवं उनकी प्रक्रियाओं का अध्ययन 
इतिहास में निहित है । 

फजल सपूर्ण मध्य युग के अपकरर में रोशनी की भांति हैं। यह सही है कि उन्दोंने 
अकबर को गौरव मंडित किया है लेकिन अकबर इसके अधिकारी भी हैं। अकबर और 
फुजल की जोड़ी एक नये चिन्तन, नये यूल्य एव नये आयाम को लेकर एक नयी दिशा 
का निर्माण करती है । काल चाहे मध्य युगीन हो, चिन्तन आयुनिक है । 


एप 
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संक्षिप्त सागंश) 

भारतीय राजनीतिक चिन्तन के अध्येता के समझ्न मध्य युग में आते आते कुछ 
कठिनाइयों रपत्पित होने लगती हैं। प्रादीन काल में अपेक्षाकृत सामाजिक समस्त 
अगिक दी, राज्य प्रशासन, शासन के बारे में धार्मिक ग्रन्थों, णत्र दृतान्तों, शिलालेखों 
आदि से प्राप्त पर्याप्त आययन सामग्री के आधार पर गजनीति के एक स्वतंत्र विषय 
के निरूपण में कोई समस्या दृष्टिगोचर नहीं होती । पर्म नीति के अंग के रूप में यर्वापि 
ग़जनीति शास्त्र का विवेचन देता रहा है, लेकिन एजनीति पर्म में पूर्णतया समा गयी 
हो ऐसा भी नहीं लगता । मनुलृति, शुक्रनीतिसतार, नीतिवाक्थापृत एवं अनेक अन्य प्रन्यों 
में राजनीति एक शाख्र और व्यवस्था के हप में उरती प्रतीत होती है । कौठिल्य का 
अर्पशास्र तो विगुद्ध राजनीति शास्त्र, कूट्नीति, लोक प्रशासन पर रचित गन्य है। इततका 
पर्म से कोई संवन्ध नहीं है। यह दर्शन की ऊँची उड़ान भी नहीं भरता बल्कि वास्तविक 
मानव जीवन का निरुपण है। मनुष्य क्या है ? उसकी क्या दुर्वलतायें हैं ? उत्तका क्या 
व्यवहार है ? और हश्त वास्‍्तविकता को दृष्टियत रखते हुए ग़जा को कैसा होना 
चाहिये ? ये सब बातें अर्थशास्त्र की विषय सामग्री हैं। अर्पशास््र जैसा विशुद्ध राजनीति 
पह पचित ग्रन्ष भणयुण मे एक भी नदी है और पूरे कात की इस्ताम प्रभावित बिन्तन 
इक लेता है । इसकी तुलना यूरोप के मध्य थुग से की जा सकत्ती है जिसमें चर्च और 
क्रिस्चियन धर्म समस्त चिन्तन पर आझ्यादित है। कालान्तः में यहाँ पोप और शजां के 
बीच संघर्ष ने गजनीतिक बिन्तन को मोड और परीषदीय आन्दोलन के हृप में पोष की 
अदाधित शक्ति पर संत्याग्न अंकुश लगाने का प्रयास हुआ, लेकिन भाएत मे मध्ययुग 
में ऐसा कोई प्रयास नहीं है । 

इस युग के स्वाभिक मान्यता प्राप्त प्रतिनिधि विचारक जियाउद्दीन बर्नी गैग़ा 
अनुदार और असहिष्णु विचारक हिन्दू काल में एक भी नहीं हुआ । इस्ताम और हिन्दू 
रर्ण के स॑घर्ष से उसन्‍न अंधकार को दूर काने का प्रयातत झैवत अकबा और फजल 
की जोड़ी ने किया । अकबर जैसे हज और फजल णैसे बिन्तक हिन्दू मुस्लिम एकता 
पर आपारित एक नूतन शमन्वयवादी चिन्तन के प्रतीक हैं। 

प्राय: सभी धर्मों मे सैद्वान्तिक और व्यावहारिक पर्सो में काफी अन्त दवा है 
यह बात इस्ताम पर भी लागू होती है। सैद्धान्तिक स्तर पर इस्लाम सामजिक समानता 
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के सिद्धान्त पर आधारित है। इसमे ग्रजतत्र के लिए कोई स्थान नहीं है, लेकिन कातान्ता 
में इसके विपतीत होने लगा और इसका राजनीतिक चिन्तन की प्रकृति पर दूरगामी प्रभाव 
पडा। इस काल के अध्ययन से यह निष्कर्ष निकलता है कि राजतत्र ही शासन की एकमाब 
शासन प्रणाली बन गयी और उस्ते रजसत्ता को बनाये रखने हेतु उलेमा और सामन्त वर्ग 
का समर्थन लेना आवश्यक हो गया । उलेमा इस्लामी समाज और कानून को व्यवत्यित 
रूप से चलाने के लिए ग़जसत्ता के अभिन्न अगर बन गये यद्वपि अलाठद्दीन खिलजी और 
मोहम्मद तुगल॒क में अपने को उलेगा के प्रभाव से काफी स्वतत्र करने का प्रयाप्त किया, 
लेकिन अकबर के शासन काल को छोड़कर उलेमा कीब कैब संपूर्ण मध्य युग पर छाये 
रहे । यथपि मध्य युग मे एक नाग भी दिल्ली की शासक रही, लैकिन कट्ठ मुस्लिम समाज 
ने उसे स्वीकार नहीं किया । 


रजिया का तिहासन पर बैठना मुस्लिम ग़जज़त्ता के इतिहास मे एक अभिनव प्रयोग 
था | स्त्री द्वागा शासित होने के विधार को उलेमा और सामान्यवर्ग पचा नहीं पाये और 
गजनवी और गौरी वशो मे ऐसा कोई उदाहरण भी न॑ था। वशानुगत शासन भी इस्लाम 
द्वारा स्वीकृत नहीं है लेकिन इसका एक प्रकार से सस्थानीकरण ही हो गया । 


सुलतान का पद सर्वाधिक महत्त्वपूर्ण था। सुलतान केवल राजा या शासक ही 
नहीं था उसमे महती राजनीतिक, आर्थिक, कानूनी एवं सैनिक सत्य निहित पी । वह 
ही सेनाष्यक्ष होता था, सारे शासन, प्रशासन, न्याय के लिए वह ही जिम्मेदार था। उसमें 
अबापित शक्तियाँ निहित थी। निरंकुश राजसत्ता के घारक के रूप मे बतवन का उदाहरण 
प्रस्तुत किया जा सकता है। प्रो हबीबुल्ता खाँ का कथन है कि इल्तुतमिश ने संत्या 
(दिल्ती सत्तनत अर्यात्‌ सुलतान का पद) की रूपेखा का केवत्न निर्माण ही किया 
था । उसको पुनर्जीवित करने और उसे उस्तकी स्थिति की पूर्णता तक पहुँचाने का कार्य 
बतवन के लिए छोड दिया गया था ।! बलवन राभवत, मध्ययुगीन शासफो मे प्रथम व्यक्ति 
था जिसने सुततान के पद को तैद्धांतिक हुए से स्पष्ट किया । शजसत्ा के बोरे में बलवन 
के विचारों को समझाते हुए प्रो के ए निजामीः ने लिखा है कि यह सुलतान के सम्मान 
में वृद्धि करने तथा अन्य अगीरों से बचने के लिए आवश्यक था, परन्तु इसका एक कारण 
उसकी हीनता की भावना थी जिसके कारण वह अपने विचारों को निरन्तर व्यक्त करके 
अपने अमीरों को यद्व विश्वास दिलाना चाइता था कि वढ़ किसी हत्यारे के छो अथवा 
जहर के प्याले के कारण सुल्तान नहीं बना है अपितु ईस़र की इच्छा के कारण ही यह 
पद प्राप्त कर पाया है । कहने का अर्थ यह है कि शजम़त्ता के वो में बलवन के दो 
प्रमुख तिद्ान्त हैं --- प्रथम तो यह कि सुलतान का पद ईश्वर द्वाग प्रश्न किया हुआ 


3-2. आए के. सक्सेना, मष्यभ्रतीद इतिहात की संहयायें, संदी प्रकाशन, जयपुर, पृ 7 
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है और यह पृथ्वी पर किसी के प्रति उत्तरदायी नहीं है। इसी से दूसग सिद्धान्त निकलता 
है और वह यह है कि वह निरंकुश है । उसके अनुस्तार मुततान पृथ्वी पर ईश्वर का प्रतिनिधि 
है और पैगम्बर के वाद वहीं इसका प्रतिनिधित्य करता है। सुलत्ान को कार्य करने की 
फ्रेणण ईश्वर दत्त है और इप्तलिये जनताधारण को उछके कार्यों की आलोचना करने का 
कोई अधिकार नहीं है ।£ एक बार उसने अपने पुत्र बुगग खाँ को ऐजसत्ता की प्रकृति 
समझाते हुए कह कि घुलतान का पद निकुशता का जीदित प्रतीक है। बतवन के 
बोरे में प्रप्तिद्ध है कि वह न्याय करते हुए अपने बड़े से बडे अधिकारी को भी नहीं क्षमा 
करता या। मोहामद तुगलक उलेमा पर भी कओेर नियम लागू करता था। राजसत्ता सर्वोच्च 
है इस बात के प्रदर्शन हेतु बलवन राज दरबार को बड़े शासन शौकत और अगुशातित 
हंग से चलाता था। वह उच्च वंश को ही महत्व देता या और बड़े बड़े पद केवल उनके 
लिए ही सुरक्षित पे। इस प्रकार सजत॑त्र के साथ कुलीनतंत्र एक उप व्यवस्था के रूप 
में उभाकर आयी | उसने एक बार अनेक अधिकारियों को इसलिये पदगुक्त कर दिया 
था कि वे दीन दीन परिदाएं में जन्मे थे । उसने ग़जसत्ता को इतना गौरव मडित कर 
दिया कि प्रधानमंत्री के अतिरिक्त अन्य किप्ती अमीर की भी उससे बात काने की हिमत 
नहीं होती पी । उप्तके अनुप्तार ग़जमत्ता ज्ञाज की प्रतिष्ण, शक्ति और न्याय पर निर्भर 
करती थी। वह सारी राजनीतिक, प्रशासनिक, आर्थिक एवं पैनिक व्यवस्पा पर आच्णदित 
हो जाना चाहता पा। लेकिन निरैकुश होते हुए भी उसने सलाहकार की मंत्रणा को गंभीरता 
से लिया और उन्हें समुचित सम्मान भी प्रदान किया । 

जैसा कि पूर्व में भी संकेत दिया जा चुका है कि अलाउद्दीन खिलजी के शासन 
को थर्म निरपेक्ष कहा जा सकता है । उप्तने इल्तुतमिश और बलवन्‌ के गज सत्ता के 
सिद्वान्त को पुन: लागू करने का प्रयास किया । लेकिन इसकी ग़जप्तता की अवधारणा 
न ईश्वपैय है और न ही अनुवन्धनात्मक ही, बल्कि यह तो सैनिक शक्ति पर आधारित 
है। उप्तने न ईफवा की दुहाई दी और ने ही इस्लाम की । उसने तो स्ष्ट घोषणा की 
कि ग़ज्य अपने हितों की रक्षा स्वय॑ को, इसमे न उत्तेमाओ की कोई भूमिका है और 
न ही खलीफा को ही इससे जोडने की आवश्यकता है। उसने तो स्ष्ड कहा कि मैं 
नहीं णानता कि क्या वैध है या अवैध हैं- जो कुछ मैं सज्य की भलाई अथवा संकट 
फाल में ठीक मानता हूँ वही मैं आज्ञा देता हूँ ॥2 

प्रो, आशीर्वादीलात श्रीयास्तव का कपन है कि इस ता अलाउद्दीन दिल्ली का 
पहला क्षुततान था जिसने धर्म पर ग़ज्य का नियंत्रण स्पापित किया और ऐसे तत्वों को 
जन्म दिया जिनसे कम से कम तिद्धान्वतः राज्य अताम्पदायिक आधार पर खड़ा हो सकता 


3. झा, के, सक्सेना दाग उद्पुत, दही पुस्तक, पृ 7. 
2 इतियद एप घउस्तन, लेटर किस्स ओफ हिल्‍्नी, पृ १07. 
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या। अलाउद्दीन ने जता की प्रतिष्ठा को बढ़ाने के लिए अमीगे का भी दमन किया, 
लेकिन वह राजसत्ा को सस्यानीकरण नहीं कर पाया इसलिये उसकी मृत्यु के उपन्त 
केवल सैनिक शक्ति पः आधारित राजसता की अवधारणा चर्चित नहीं रही । 


साए रुप मे यह कहा जा सकता है कि मध्य युग मे राजसत्ता की अवधाएणा सुततान 
के व्यक्तित्व के इर्दगिर्द अवसत्यित थी । मध्य युग के मुत्लिम शासक भिन्‍न भिन्‍न परिवेश 
के ये और इसलिये उनकी राजतत्ता की अवधारणा भी एक सी नहीं थी। अफगानों का 
प्रभुकतता का सिद्धान्त तुर्कों से बिल्कुल भिन्‍न या । तुर्की सुततान निरकुश शासक ये और 
उनके सरदार अधीन कर्मचारियो अथवा सलाहकार से अधिक नहीं थे । यो तो इस बात 
में विश्वास नहीं करते थे कि कोई उनकी बराबरी का दादा करे अथवा प्रघुसत्ता में साम्मेदार 
हे। उन्होने प्रभुसता मे देवत्व फे अंश का दाया किया था, परन्तु अफगान सरदार सुत्तान 
को अपने में से ही एक बडा सरदार मानते थे और सुलतान के साथ समानता का दावा 
करते थे। उनका अनुमान यह था कि यदि उन्होने अपने मे रो किसी एक को गुलतान 
स्वीकार कर लिया तो उनकी त्थिति साधारण सेवकों जैसी रह जावेगी और उन्हें अपने 
ही परिवार के सदस्य के सम्मुख जमीपोश करने पर बाष्य होना पड़ेगा । इस आपार पर 
अफगान का प्रभुमत्ता का सिद्धान्त सरदार की समानता पर आधारित पा और ऐसी स्थिति 
में उनकी शासन व्यवस्था शाजत्तत्रीय न होकर कुलीनतंत्रीय थी ।* 


मष्य कालीन गज व्यवप्या अत्यन्त केन्द्रित थी। य्यपि परिस्थितियों ने प्राचीन 
एय॑ स्थानीय स्तर पर इसे विकेन्द्रित कर दिया या। केन्द्र से बड़े ग़ज्य का प्रभ्रवी संचालन 
बहुत मुश्कित था क्योंकि आवागमन के साधन पुगतन ये। अभिजात्य वर्ग और उलेमा 
प्रभावशाली थे । कुल मध्ययुगीन राज्य वस्तुत- एक सैनिक राज्य या और इसलिये प्रायः 
वजीर भी बड़े सैनिक ही हुआ करते थे । ग़जत्व विभाग की ओर भी विशेष ध्यान दिया 
गया क्योंकि गजस्व तो राज्य के अस्तित्व का मूलाथार ही था। सेना और राजस्व बादशाह 
की प्रायमिकताओ में ये। दीदाने रिसालत और दीदाने इस दो और महत्त्वपूर्ण विभाग 
ये । दीवाने रिसालत का संदन्ध धार्मिक मामलो से था । इसके अन्तर्गत विद्वानों, श्रेष्ठ 
पुरुषों एवं धार्मिक लोगों को वित्तीय सहायता उपलब्ध करायी जाती थी। प्रधान काजी 
इसका अध्यक्ष हुआ करता था। काजी का काम दीवानी मामलों को निपटाना भी होता 
वा! मुस्लमाने के मामले शरियत के आधार पर और हिन्दुओ के उनके परम्पगगत खाजों 
के आया पर निपटा दिये जाते थे । हिन्दुओं के मामले प्राय: पंचायतों के द्वार ही तय 
किये जाते थे । दीवाने इच्शा ग़ज्य के पत्र व्यवहार से संबन्धित विभाग या । इसमें 
औपचारिक एवं गोपनीय दोनो ही प्रकार के पत्रों को निपयने की व्यवस्था दी । 





7. आए के सकतेना द्वात उद्पूत, वी पुस्तक, पृ 2 
2. आए के झस्सेना, वही पुस्तक, पृ 86 
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मध्ययुगीन रज्य की प्रकृति के बरे में प्रोफेसर सत्तीक्षचद्धर का कथन है कि 
भारत में तुर्की एज्य सैनिक और कुलीनतंद्रीय था। प्रारम्भ मे तुर्की अभिजात्य वर्ष ने 
ग़ज्य के बड़े बड़े ओहदो पर अपना एकाधिकार कर लिया था । मुस्लिम कुलीन परिवार 
मं जन्म उच्च पद प्राप्त करने के लिए एक आवश्यक शर्त बने गयी थी और इसलिये 
हिन्दुओं को सामान्य त्तौर पर इन पदों पर आने के बहुत कम अद्ज्तर मिले । हिन्दुओं 
ने व्यापार पर अपना ध्यान केन्द्रित किया । यर्धापे शहरों मे एहने वाले सतारूढ मुस्लिम 
अभिजात्य वर्ग के लोगो और ग्रामीण परिवेश में धनाट्य हिन्दुओ के बीच संघर्ष भी रहा 
लेकिन सत्ता के बटवारे के बारे मे दोनों मे एक छिपा हुआ समज्नौता भी नजर आता 
है। 


य्रपि ग़जम्नत्ता पर उत्तेमाओ के प्रभाव को अस्वीकार नहीं किया जा सकता, 
लेकिन एक सीमा से आगे सुलतान को प्रभावित काने की सीमित शक्ति के भी उदाहरण 
मिलते हैं | इल्तुतमिश के प्रज्य मे कुछ मुस्लिम धार्मिक नेताओ ने सुलतान से अनुरोध 
किया कि वह मुस्लिम कानून को सख्ती से लागू को, जिससे हिन्दुओ के समक्ष इस्लाम 
और मृत्यु के बीच सिर्फ एक को चुनने का ही विकल्प रहे । सुलतान की ओर से उनके 
बजीए ने इन लोगो को यह स्पष्ट कहां कि यह अग्यावहारिक है, चूँकि मुततमान आदे 
में नमक के यगाबर ही हैं । 


जहीँ तक दिल्ली पत्तनत के अन्तर्गत धार्मिक और व्यक्तिगत स्पतत॑त्रत्ता का प्रश्न 
है अपवादों को छोड़कर स्पानीय छाए पर यह बनी रही । यथपि भंदिर तोड़े गये और 
व्यक्तिगत स्वतँत्ता को आँच आई, तेकिन फिए भी गजसत्ता के विकेन्रीकरण के कारण 
चाहते हुए भी अनेक सुलतान इसको नष्ट नहीं कर पाये । इसकी नीति यह अवश्य थी 
कि नये हिन्दू जैन मन्दिर न बनाये जाये क्योंकि मूर्ति पूजा इस्लाम के विशेष में है । तेकिन 
ये नियम ज्यादातर बड़े कसनों और शहरों तक ही सीमित रहे, गाँवों में जहाँ मुस्लिम 
जनसंध्या नगण्य पी, इनकी अनुपातना नहीं हुई । शहां मे भी मुस्लिम शासक इन 
गतिविधियों फो पूर्णतया प्रतिबंधित करने में अपने को असमर्य पाते ये । जियाउद्दीन बर्नी 
मे तिया है कि जलातुद्दीन खिलजी ने कैद्ीय राजघानी और प्रांतीय ग़जधानियों तक 
मे देखा कि पूर्तियों की सार्वजनिक स्प से पूजा की जाती थी और हिन्दू ग्रन्यों का पाठ 
होता पा। सुततान ने स्वीकार किया कि राजमहत की दौवाएें के नीचे गाते, नाचते झोल 
बजाते ओर अपनी मूर्तियों को यमुना में बहाते हिन्दुओं के जुलूस निकतते ये और मैं 
असहाय दा ।* यद्यपि कई कूर मुस्लिम शासकों ने हिन्दुओ के बन्नात धर्म पीवर्तन के 
अनेऊ प्रयात्त किये, लेकिन कुत मिलाकर यही राह कि एक दिन उन्होंने यह अहत्तास 


$ सप्चिद्ध: मिडेदव्त एडिया नेश्यल कॉतिच आफ एजुकेशनत सर्च एप ट्रेनिंग, पृ, 75-78. 
2 सतैश्यद- दही पुल्तक, पृ 77 
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किया क्रि हिन्दू धर्म इतद्ा मजबूत है कि इसे $वित के द्वारा कुचता नहीं डा सऊदी । 
सूफी सन्त शेख निजामुद्दीन औलिया ने भी कह् है कि कई हिन्दू यानते हैं कि इस्तान 
सच्चा धर्म है, लेक्रिन वे इस्तान ग्रहय करने को तैयार नहीं हैं ! दर्नी भी तिखते हैं 
कि शविन के द्वार हिन्दुओं को दरतना मुश्कित से गया 2 दर्नी ने तिखा है कि यद्यपि 
हिन्दू भयर्भीत अवष्य हे गये, लेऊिन उन्‍्हेंने इस्त्मम को अपने दिलो से ऐसा निम्नत 
दिया जैसे कि आटे मे से दात को निकत दिया जाता है । 


मध्य युगीन भारत की राजनीति और सामाजिक जीवन को हिन्दू संत कवियों 
और सूफी सनन्‍्तो के समन्दयवादी दृष्टिकोय मे बड़ा प्रभावित किया है। पद्भहवीं शताब्दी 
के अब दार्शनिक इनी-अरदी का बड़ा प्रघाव पड्मा । उन्होंने बताया कि सबका ईश्या 
एक ही है और सभी एर्म समान हैं । सूफी चिन्तन और हिन्दू दिन्तन के संगम ने मध्य 
युग की अनेक दशाद्ियों को आलोकित दिया। सूफियों ने हिन्दी और संस्कृत का अध्ययन 
करना प्रारम्भ किया और रतिक मोहम्नद जादसी जैसे कवियों मे हिन्दी साहित्य को समृद्ध 
किया । वैष्णव सप्रदाय के कवियों ने सूफी सन्तों के ढदय के मर्मस्यल को स्पर्श किया 
जो कि परततियन काव्य भी नहीं कर एाया । एक सुप्रसिद्ध सूझी अदुल वाहिद विलग्रानी 
ने इकीकी हिन्द की एचना की, जिसमें कृष्ण, भुस्ती, गोरी, ग्रषा, ययुना जैसे शब्दों के 
अर्पों को गूढ सूफी हैली में समझाया (३ 

साए यह है कि पत्ढहदी और प्राएम्मिक सोलहदी शताब्दी में भक्ति और सूफी 
सन्तों ने एक ऐसे स्तामाजिक मच की पृष्ठपूमि तैयार कर दी जिपमें सभी धर्मों और संप्रदायो 
के लोग सम्मितित होने लगे । इससे एक दूसे से मिलने-जुलने और समझने की प्रक्रिया 
प्रारम्भ हुई जिप्तका क्सलान्तर में गजनीतिक दिन्तन पर भी प्रभाव पड़ा | इसकी झलक 
आपुनिझ भारत के अनैक विदार्कों के चिन्तन में सूष्ट होती है । 


छपषएणक 





4-2. सतैरचद दही पुस्तक, पू 27 
3 सतैरदद दही पुस्तक, पृ 724. 


भाग 3 


7 
आधुनिक काल 


संक्षिप्त परिचयात्मक अध्ययन 


मुगलकाल की समाप्ति के पश्चात्‌ शनै शन- भारत मे ब्रिटिश साम्राज्य की स्यापना 
हुयी जिसके सस्यापको में क्लाइव, दोन देष्टिण्ज, वैज्ेजली, इलहौजी के नाम विशेषतौर 
पर उल्लेखनीय है | 


दैसे जहाँगीए के समय से ही यूगेपियों का भारत में आना जाना प्रारभ हो गया 
था, लेकिन शाह आत्म द्वाग़ 7765 मे ईप्ट इंडिया कम्पनी को दीवानी अधिकाग्रे का 
दिया जाना भारत में अग्रेजी शासन की स्पापना का प्रथम महत्त्वपूर्ण चरण है । अग्रेजो 
की कूथ्नीति, नियोजित उच्च सैनिक शक्ति, स्थानीय लोगों मे फूट डालने की नीति, 
देश मे व्याप्त आन्तरिक कलह एयं अन्य षडुयत्रपूर्ण कार्यों की वजह से पीर-पीर सात 
भारत परतत्र हो गया | यथपि इस देश मे डच, पुर्गगाली, फ्रासीसी भी आये, लेकिन 
अंतिम विजयश्री अंग्रेजों को ही मिली । 


भारत में अग्रेजी शासम के स्रकारात्मक और नकागत्मक दोनों ही पहलू रहे हैं । 
जहाँ एक ओर पाश्वात्य शिक्षा, विज्ञान और तकनीकी ज्ञान के प्रभाव से देश के बौद्धिक 
सैत्र में उपलपुयल हुई, सामाजिक रंढ़ियो एवं मान्यताओं को चुनौती मिली, सेकिन दूध 
ओर अपग्रेजी शज्य देश के लिये अभिशाप भी प्तिद्ध हुआ । अग्रेजो की दमनकारी और 
भेदभ.पपूर्ण नीति एप देश की बिगड़ती आर्थिक त्थिति ने अग्रेजी शासन के खिलाफ 
असंतोष पैदा किया जिसके कारण भारतीय एष्ट्रयाद की पृष्ठभूमि का निर्माण हुआ । 
भाततीय पर्म-समाज सुधााद एपं पुरर्जागरण के विन्तन ने भारतीय एड्भवाद को सुदृढ 
बनाया एवं दिश्वा प्रदान की । पश्चिमी सम्पर्क ने आपुनिक भारतीय सामाजिक एय 
रणनीतिक आन्दोलन को प्रभावित भी किया है और यह पत्चियी प्रभुत्व के विरुद्ध 
प्रतिक्रिया ह्यसप भी विफतित हुआ है। हम इस अध्ययन को तौन भागों मे विभाजित 
कर हे हैं। परियनी सम्पर्क का समगललक प्रभाव, परिविमी प्रभाव के विय्दध पतिक्रिया 
और तामजिक - दार्मिक सुपर आस्दोलन। सर्यप्रषम हम पक्िम के सकरात्मझ प्रभाव 
का अध्ययन करते हैं। 
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सकारात्मक प्रभाव 

अग्रेजी भाषा, साहित्य, आवाग्रमन के साधनों की वृद्धि, ब्िटिश प्रशासन, ब्रिटिश 
न्याव, यूरोपीय जीवन शैली, वहाँ की सामाजिक संरचना आदि का अग्रेजी पढ़े लिखे लोगों, 
सामाजिक धार्मिक सुधारको एवं सामान्य जनता पर भी व्यापक प्रभाव पञ्म । भारत में 
अनेक कुरीतियों को दूर करने में पश्चिमी विन्दन का यथेष्ट योगदान रहा है। बाल विवाड, 
सत्ती प्रया, दहेज प्रथा आदि से उत्पन्न सामाजिक बुग़इयों के विरुद्ध सामाजिक चेतना 
का सूत्रपात हुआ । बौद्धिक स्तर पर जनतेत्र, संविधानवाद, थर्मनिषेक्षता, गार्मिक 
सहिष्णुता, स्वतत्रता, समानता, नागी चेतना, शिक्षा, सामाजिक समत्सता, विभिन्‍नतता में 
एकता आदि (अवधारणायें) विकत्तित हुई । बुद्धिवाद से वैज्ञानिक चिन्तन विकसित 
होने लगा। जान लॉक, जे जे रुसो, माटेस्क्यू, बेयम, जान रुअर्ट मिल, टी एच. ग्रीन, 
कार्ल मार्क्स आदि विद्यारकों का भारतीय प्रदुद्ध वर्ग पर प्रभाव पड़ा । 


अग्रेजों के आगमन के समय भाततत मे केन्द्रीय सत्ता क्षीण होती जा (ही थी । 
मुगल बादशाह नाम मात्र का ही रह गया या, हिन्दुस्तान अनेक छोटी-बड़ी रिया्षत्रों मे 
विभक्‍त हो गया था, फिर जागीरदार, जमींदार थे। फलस्वरूप केन्द्रीय सत्ता, समान कानून, 
समान आचार सतिता, समान प्रशासनिक तेत्र का अभाव या। कानून का शासन दृष्टिगोचा 
नहीं होता था । छोटे बड़े शासक अपने ढंग से शासन चलाते थे । अंग्रेजों के शासन 
से ताण देश एक प्रशासनिक ढाचे के अन्तर्गत आ गया । यद्यपि यह बात दो तिहाई 
हिन्दुस्तान पर ही लागू होती थी जहाँ अग्रेजों का प्रत्यक्ष शासन पा, लेकिन एक तिहाई 
देशी राजा महाराजाओ पर भी अनेक ब्रिटिश कानून एवं आदेश तागू होते ये । सार यह 
है कि सम हिन्दुस्तान एक हुकूमत के अधीन हो गया जिसके कारण एक राष्ट्र की 
अवधाएणा विकसित हुई | ययपि गष्ट्र छौ अवधारणा बहुत पुग़नी है, इसकी उत्पति वैदिक 
तहित्य में मित्तती है, लेकिन ग्रजनैतिक दृष्टि से समूचा हिन्दुस्तान जितना विस्तृत और 
एक प्रशासनिक ढांचे के अन्तर्गत बंधा हुआ अंग्रेजी काल में था उतना इसके पहिले क्री 
भी नहीं या | साई यह है कि गष्ट्र की अवधारणा अधिकांशत, आध्यात्मिक, सास्कृतिक 
और भावनात्मक अधिक थी, न कि राजनैतिक । अंग्रेजी शासनकाल में यह परिवर्तन 
परितक्षित हुआ । 


अंग्रेजी शिक्षा का भी बडा भागी प्रभाव पडा । अंग्रेजी शाप्नन काल के पूर्व समान 
शिक्षा की कोई कल्पना ही नहीं दी | कोई निश्चित राजभाश प्री नहीं थी। केवल भाण 
की ही बात नहीं, पाउयक्रम भी समान नहीं था, साकारी नौकरियों में चयन हेतु कोई 
समान प्रक्रिया भी नहीं थी, चयन मंडल का ग्रठन भी कोई नियमानुल्ार नि्णरित नहीं 
था। पात्रता के नियम्र भी निश्चित नहीं पे, देतन, भरते, लुविधायें, सेवा-शर्तों के बोरे 
मैं भी कोई समान कानून नहीं ये । शिक्षा की ऐसी कोई डिग्रियाँ नहीं थी जिसकी सारे 
देश में मान्यता हो और जो नौकरी का सामान्य आपार बने । अंग्रेजी शासन मे अंग्रेजी 
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को अहमियत मिलना स्वाभाविक या, अग्रेजी श॒जभाषा बनी, सरकारी क्रामकाज के लिए 
सस्ते क्ल्कों की आवश्यकता पड़ी क्योंकि यूग्रेप से क्लर्क लाना तो बहुत महा 
पड़ता । अग्रेजी सरे देश के पढे लिखे लोगो की भाषा बन गई । इसके पूर्व सरे देश 
में एक ऐसी भाषा नहीं थी जिसके माध्यम से एक प्रांत के लोग सुदूर किसी प्रातवासियों 
से सवाद का सकें । अग्रेजी के काण अखिल भारतीय हार के संगठन बनने तंगे। 
१885 में इंडियन नेशनल कांग्रेतत की स्थापना में अग्रेजी की एक महत्त्वपूर्ण भूमिका रही 
है। कांग्रेस की कार्यवाहियों और सम्मेलनो की भाषा अब तक अग्रेजी रही है। अन्य 
गष्ट्रीय दलो पर भी यह बात लागू होती है । भारतीय ससद में अब भी अंग्रेजी प्रमुख 
भाषा बनी हुई है । 


अग्रेजी साहित्य का भी सकागत्मक प्रभाव पड़ा है | साहित्य समाज का दर्पण 
है। ब्रिटिश समाज भे औदोगिक क्रांति और पुनर्जागरण के बाद बड़ा परिवर्तन आया, 
दहाँ का सामन्तवादी परिवेश बदला, ल्ली-पुछुषो में समानता का भाव जागृत हुआ, 
उनतात्रिक सस्‍्थाओं के सुदृटीकरण के साथ साथ धार्मिक एवं सामाजिक सहिष्णुता की 
भावनाये प्रबल हुई, चितान उदार बना, व्यक्तिगत छत्तेत्रता पर बल दिया गया । ये से 
परिवर्तन अग्रेजी साहित्य में प्रतिलक्षित हुये । नारी स्वतंत्रता, समानता, व्यक्ति की महत्ता, 
उद्दर चिन्तन साहित्य में गुखर्ति हुआ जिसका उन प्भी के मानस पर प्रभाव पड़ा जौ 
अग्रेजी साहित्य के प्रम्पर्क में आये । उदाहरणार्थ कांग्रेस के सभी प्रभुख नेता अंग्रेजी के 
ज्ञाता और अप्ता ये, इनमें से कई ऐसे लोग हैं जिनकी शिक्षा-दीक्षा ही इंगरैंड में हुई 
थी या जिन्होने इगलैंड की यात्रायें की यी । 


अग्रेजी शासन में एक शक्तिशाली और व्यापक मध्यम वर्ग का निर्माण हुआ । 
इनमें झक्‍्टर, वकील, अध्यापक, अधिकारी, अधिकाश व्यापारी आदि पे । इनका सीधा 
संबंप प्रााप्तन से आया | यह पर्ग अंग्रेजी भाषा, अग्रेणी साहित्य, अग्रेजी प्रशासनिक 
एवं आर्पिक व्यवस्था से जुड़ा जिसके कारण कालान्तर में इसके मन में ब्रिटिश शासन 
के प्रति असंतोष भी उपजा। इसी वर्ण से अधिझांश मैता उभो | इस वर्ग को अंग्रेजों 
की कंपनी और करनी पे अन्तर नजए आया उदाहाण के लिए जवाहाताल नेहऱ ने 
तिया है कि अंग्रेज अधिकारी इंग्लैंड में सलेह और प्तम्मान के साथ व्यवहार करते हैं लेकिन 
भारत मे आते ही उनका रवैया बदल जाता है । यहीं दे भारतीयों को गुताम समझते 
हैं और इसी प्रकार का बर्ताव भी करते हैं। गोपालकृष्ण गोखले का कथन या कि अग्रेज 
हिन्दुस्तान भे दैसा शासन क्यों नही करते जैस्लाकि वे इगलैंड में करते हैं। सार यह है 
हि जिन तोगो ने भारतीय स्वतंवता संग्राम, सामाजिक और आर्थिक जीवन को प्रभावित 
ऊिया वे कौब-करीय सभी मध्यम वर्ग के त्तोग ही तो ये । बैरिस्टर, डाक्टर, चकील, 
प्रेफेसर, कवि, विच्ारक, लेखक, प्रशासनिक अधिकारी, साप्राजिक कार्यकर्ता, सामाजिक 
एवं पार्षिक सुपएक, एक्षेप में प्रदुद्ध समाज पष्मण धर्ग से ही तो आया है । 
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यद्यपि ब्रिटिश शान मे विज्ञान और तकनीकी ज्ञान का अधिक प्रसार त्तौ भारत 
में नहीं हुआ लेकिन रेत, तार, डक, जहाज तो भारतीय जीवन को प्रभावित करने 
लगे । इन सचार माध्यमों ने जीवन मे हलचल पैदा कर दी । भारत जैसे विशाल देश 
को एकेसूत्र में पितेने में इनका बड़ा योगदान रहा । कांग्रेस के नेता एक स्थान से दूसोे 
स्थान पर जाने लगे, स्वतत्रता संग्राम में इन स्चार माध्यमों की महत्ती भूमिका रही । यह 
दिलवत्प गौएतलब बात है कि गाँधी ने ब्रिटिश सामान के बहिष्कार का आन्दोलन तेज 
किया लेकिन ब्रिटिश रेल के बहिष्कार की बात तक नहीं की | सचार माष्यमो के कारण 
ही आवागमन के साधन बढ़े । देश के एक भाग के लोगो को दूसेः भाष के लोगो के 
नजदीक आने का मौका मिला, विधारें छा आदान-प्रदान होने लगा, समाचार पत्र 
प्रकाशित होकर प्रचारित-प्रसारित होने लगे, व्यापारी दूर-दूर तक जाने लगे, एक दूसो 
के रीति-रिवाजों को समझने, प्रांतियों को दूर करने, सौहार्द्रपूर्ण वातावरण में रहने, एक 
प्रात के लोगों को दूसरे प्रांत मे जकर नौकरियाँ करने के अवप्तर मिलने लगे । इससे 
राष्ट्रीय एकता की भावना जगी । समान प्रशाप्तनिक ढघे एव प्रक्रिया का भारतीय समाज 
पर एक अत्यन्त महत्वपूर्ण सकारात्मक प्रभाव पड़ा है। जैसा कि पूर्व पृष्णे मे जिक्र भी 
किया गया है कि अंग्रेजी शासन के पूर्व देश में केद्रीय सता अत्यन्त क्षीण हो चुकी थी 
और देश अनेक ग़जनीतिक इकाइयो, प्रशासनिक ्ँचो, प्रक्रियाओ, विभिन्‍न नियमी में 
विभकत हो गया या । अग्रेजो ने जिस केन्द्रीय सहा की स्थापना की उससे प्रशासनिक 
एकरुपता आई, केन्द्रीकृत नौकरशाही विकत्तित हुई, प्रशाानिक अनुशासन का अनुभव 
हेने तगा । इससे जनता सुद्ण्ा और शाति महसूत काने लगी। प्रशासन नियमी के अनुप्तार 
संचालित ह्ेने लगा और इस प्रकार एक नई प्रशात्तनिक सँस्कृति का अभ्युदय हुआ । 
भारत को एक ग़्रष्ट्र के रूप में संगठित करने मे ये सभी तत्व सह्ययक सिद्ध हुये । 

हम द्विटिश शासन के भारतीय समाज पर पढ़े सकाग्रत्मक प्रभाव के बरे में प्रोफेसर 
के पी करनाकान के इस्त मठ से सहमत हैं । उनके अनुप्तार “ब्रिटेन ने भारत में नये 
प्रशाप्ततिक एवं अन्य संस्थाओं का सूतरपात कर एक महत्त्वपूर्ण कार्य किया । इन सबसमें 
अत्यन्त महत्त्वपूर्ण आधुनिक राज्य का बचा, कुशत प्रशासनिक तंत्र एवं सैना को गिनाया 
जा सकता है। भारत के हस्त गजनीतिक और प्रशासनिक एकीकाण के बाद आर्थिक 
एकीकरण हुआ। इसके साथ ही आवागमन एवं संवार साथनो में वृद्धि हुई। इन सबका 
मिला जुला प्रघाव यह रहा कि त्ोगों में राजनीतिक एकता का सूचपात हुआ जोकि 
राष्ट्रीय-चेतना की प्रयम आवश्यक ज्ञर्त हुआ करती है। अत; यह निष्फर्प निफाला जा 
सकता है कि बावजूद परस्पर दिखने वाली विरोधी राजनीतिक विचारभादओं के जिससे 
दो अलग-अतग कालों में द्विटिश नीति प्रशवित हुई, परियमी विधारें और संस्याओं 
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के भारत पा पड़ने वाले प्रभाव को इसी रूप मे आका जा सकता है कि इसने आधुनिक 
शज्य और प्माज को जन्म दिया 47 


ब्रिटिश शाप्तन का एक अन्य सकातात्मक पक्ष सामाजिक परिवर्तन से जुड् हुआ 
है। यद्यपि ब्रिटिश शासकों ने भारतीय सामणिक क्षेत्र मे अहस्तक्षेप की नीति को ही 
पद्चद्द किया, लेंकिन वह प्रतिक्रियावार्दी भी नहीं ये । भारत का पिछडापन उनके हितो 
के अनुकूल था, लेकिन जहाँ आवश्यक हुआ उन्होने कानून के माध्यम ते कुछ सामाजिक 
कुरीतियों को समाप्त करने मे भी कोई दिचकिचाइट नहीं दिखाई बल्कि भारतीय सार्माणिक 
एवं धार्मिक सुपारको के साथ सहयोग किया । हस्त संबंध मे प्रोफेसर वी. पी. वर्मा) के 
विचार उद्पृत करने योग्य हैं । उन्होंने लिखा है कि “ब्रिटिश साग्राज्यवाद तथा पूजीवाद 
के आगमन का सामाजिक जीवन पर भी प्रभाव पड़ा । बड़ी थीी गति से ऐसे कानून 
बनवाने फी दिशा में प्रयत्त किये गये जिनका उद्देश्य त्लियो की स्थिति को उठाना तथा 
विवाह-पद्धति में कुछ आशिक सुधार करना था। केशवचन्द्र सेन, दयान-्द, विद्यासागर, 
तेलग तथा पनाड़े समाज-पुघार का खुलकर समर्थन तथा नेतृत्व करने वाले थे । 
समाज-पुषार के लिए कानून बनाने के क्षेत्र मे विदेशी शासक अहस्तक्षेप कौ नीति का 
अमनुगमन काना चाहते थे । वे देश के सामरिक दाचे गे हस्तक्षेप करने के पश्ष मे नहीं 
पे। अंग्रेजो की सामाजिक अहस्तक्षेप की इस्त नीति का दो प्रकार से विवेचन किया जा 
सकता है । कुछ विद्वानों के मतानुसार अग्रेजो की नीति थी कि भारत मे मष्ययुगीन 
स्रामाजिक व्यवस्था को कायम एखा जाय क्योंकि इससे उनके ऱजनीतिक आपधिपत््य की 
नींद मजबूत होगी । कदाचित्‌ उन्हे भय था कि अन्ततोगत्वा सामाजिक मुक्ति से विदेशी 
आधिपत्प से एजनीतिक मुक्ति पाने का मार्ग प्रशस्त होगा | किन्तु यह विचार कट्ठ प्रतीत 
होता है। इस कथन मे सत्यांश हे सकता है कि मारतीय समाज के ब्राह्मण, पुरोहित 
तथा जमीदार आदि झुछ तत्य परम्पपगत मध्ययुगीन दृष्टिकोण के पोषक थे | किन्तु यह- 
कहना अति उग्र होगा कि अंग्रेजों ने ल्िशे तथा दलित वर्गों के उद्धार के लिए कानून 
इस भय से नहीं बनाये के उनके उत्पान से ऐसी प्रचण्ड शक्ति उत्पन्ग हो जायेगी जो 
अन्त मे बिटेन के गजनीतिक आपिपत्य को ही नष्ट कर देगी। अग्रेजो की नीति का 
दूसरा निर्धधन यह है कि उनकी अभिरुचि मुस्यतत: एजनीतिक शासन तया आर्धिझ लाभ 
में है पी। उन्होने सामाजिक अहक्कक्षेप की नीति का अजुगग्नत्न काक़े गज्लिये सन्लोप्र 
कर तिया कि सामाजिक सस्याये उनके लिए तत्वत, अप्नाप्तगिक थी। यह कहना भी सभव 
है कि उन्होंने सामाजिक हेत मे तदस्वता की मीति का अनुल्तण इसलिये किया कि ये 
उन सामाजिक तत्यो को अपसन्न करने से डत्ते थे जिन पर उनके सामाजिक कानूनो 
का विपतीत प्रणाव पड़ा । फिर भी यह सत्य है कि भारत में विटिश शक्ति की वृद्धि के 
साय-साय कुछ अंशो मे महत्वपूर्ण सामाजिक झानूनी का भी निर्माण किया गया ।" 





+ दी ह दर्मा, दही पुस्तक, पृ ॥2. 
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नकारात्मक पहलू 

ब्रिटिश शात्नन का नकाग्रत्मक पहलू भी है जिप्तने अन्ततोगत्वा उसके विद्धद्ध 
असतोष को जन्म दिया | एरिक स्टोक्स ने बड़ी सटीक बात कही है। उनके अनुसार 
भारत में अपने शासन के प्रारभिक काल मे अंग्रेजों का दृष्टिकोण इस प्रकार रहा । "अंग्रेजी 
सम्यता के मिशन की खुले आम अपने रंग में रंग तेने की नीति का अनुसरण कर हे 
थे । ब्रिटेन अपनी छवि की भारत पर छाप लगाना चाहता या । पूर्व और पश्चिम की 
भौगोलिक और मानसिक दूरियो को विज्ञान के आविष्कारो, व्यापारिक घुसपैठ एवं अंग्रेजी 
कानूनों और अंग्रेजी शिक्षा के माध्यम से नष्ट किया जाना या ! ऐसा अपने शासन के 
प्रारभिक निर्विनात में अग्रेजी उदारवाद का भारत में यही दृष्टिकोण था और इसका 
भारत और इंग्लैंड में सर्वाधिक प्रतिनिधित्व करने वाला लार्ड मैकाले था ।”” 


ब्रिटिश काल में भारतीय अर्थ-व्यवस्था को भारी पक्का लगा | ब्रिटिश आगमन 
के पूर्व भारतीय अर्पव्यवस्पा की कुछ विशेषतायें थी जिनके कारण आर्थिक जीवन मे 
स्यापित्व एवं सन्तुलन या। कार्त मर्क्सः ने अँग्रेजों के आगमन के पूर्व तत्कालीन भारतीय 
अर्थगवश्या के मूल तत्वों का वर्णन करते हुए लिखा है कि आत्मनिर्मतता, कृषि और 
उ््योग के बीच सन्तुलन, आर्थिक प्रतिस्पर्दधा का अभाव, भिन्न-भिन्न पेशेवर समूहों के 
मध्य अन्त निर्मसता भारतीय ग्रामीण अर्थव्यवस्था की विशेषताये थी । इससे ग्रामीण जीवन 
में अद्भुत संगठन या, और यही मुख्य कारण था कि भारतीय समाज इतना स्पायी और 
अपोववर्तनशील रहा । कार्ल मार्क्स की यह बात काफी सही है । बैसे भारत तत्कालीन 
विश्व के सर्वाधिक औयोगिक देशों में एक था | ढाका की मलमल विश्वविख्यात थी ! 
अन्य उद्योगो में भी भाव का महत्वपूर्ण त्यान था। भारत का माल दूर-दूर तक जाता 
था । लेकिन यह सब ब्रिटिश शासन के सुदृढीकरण के साय ही चौपट हो गया। ग्रामीण 
अर्थयवस्या को सबसे पहला धक्का लगा । जमींदात और जागीरदारी व्यवस्था के अन्तर्गत 
किसानो की हातत बिगड़ गई ! 882 की जनगणना के अनुप्तार भारत में 75 लाख 
गूमिहीन श्रमिक ये । सार यह है कि ब्रिटिश शासन में भारत्तीय अर्यव्यवस्था को भागी 
धक्का लगा। परम्पणागत उद्योग नष्ट हो गये, नये उद्योगों को ग़ज्याश्रय और प्रोत्ताहन 
नहीं मिला, देश का धन इंगतैंड जाने लगा, बार बाद अकाल पडने तगे और साकार 
ने देश की आर्थिक त्थिति सुषरने के लिये कोई कागर कदम नहीं उठाये। वजद का 
बहुत बड़ा भाग बड़े-बड़े अधिकारियों के वेतन, भत्ते, रखरखाव पर यर्च हो जाता था 
और ये अधिकारी ण्य. यूगरोपियन ही ये । दादाभाई नौगेजी ने 'पावर्टी एण्ड अनब्रिटिश 
कूल इन इच्डिया' में बताया है कि तत्कालीन ब्रिटिश भारत मे सभी श्षोतों ते होने वाणी 
राष्ट्रीय आय प्रति व्यक्ति केवल शीस हपये वार्षिक थी । 


3 एऐिक स्टेक्स दी ईंगलिश यूटितिटेरियन्स एप्ड _न्हिया, आकाफेई, कसेरेडन प्रेस, 959, पृ 43-4 
2. कार्ल मार्क्स केपीटल, दोल्यूम ।, पृ 358 


आपुनिक काल ( 437 


अग्रैजो के विजयी राष्ट के उन्माद ने भी भारतीयों के स्वाभिमान को चुनौती 
दी । प्रबच यूगेपीय संस्कृति कौ अवधारणा को भारत का चेतन मन स्वीकार करने को 
तैयार नहीं था। इस चुनौती का सामना काने के लिए भारत अपने अतीत की ओर 
मुझ और वहाँ उस्ते प्रेरणा का अद्भुत स्रोत प्राप्त हुआ । परकीय राजनीतिक शक्ति के 
आप से राष्ट्रीय आत्मा जगी, प्रेरणादायक राष्ट्रीय साहित्य का सृजन हुआ और अपनी 
खोई अस्मिता को पुनः प्राप्त करने का गष्ट्रीय सकल विकप्तित हुआ । 


आपजी उदारवाद भारत में प्रशासनिक स्तर पर अनुदार, भेज्भावपूर्ण एव जातीय 
उन्माद से गरात्त ही सिद्ध हुआ | इल्वर्ट बिल विवाद से तो यह प़िद्ध हो गया कि 'ग्रेज 
शासक जातीयता की संकीर्ण मनोवृत्ति से गर्त हैं, ब्रिटिश न्याय की निध्क्षता संदिग्ध 
है, कानून भेदभावपूर्ण हैं। विदेशी कम्पनियों और यूगेपीय व्यापारिक संगठनों को मिले 
राम्याश्रय से स्पष्ट हे गया कि अंग्रेज इस देश में केवल सत्ता भोगने, इस देश को आर्थिक 
शोषण काने के तिए आये हैं। इनको उन जनतांत्रिक मूल्यों के कार्यान्वयन से कोई मतलब 
नहीं है जिनकी ये दुहाई देते हैं और जिनके अनुप्तार इग्तैंड मे शान काने का ढोल 
पीठते हैं। अग्रेजों दवागा किये गये सवैधानिक सुधार कितने शर्मगाक पे, यह बात कालानार 
में भारतीय मानस को उद्वेलित कामे लगी । सार यह ऐ कि भारत में “अनब्रिटिष्ञा ब्रिटिश 
झूल" अनेक नकाशत्मक पहलुओं को लिये हुए था जिनके कारण अंग्रेजी शासन के खिलाफ 
असंतोष चल हुआ जो कालान्तर में विस्फोटक तिद्ध हुआ । 
धार्मिक एवं सामाजिक सुधार आन्दोत्तन 

ब्रिटिश शासन काल के पूर्व से ही इस देश में अनेक धार्मिक एवं सामाजिक 
आन्दोलन हुये हैं जिनका उद्देश्य तत्कालीन समाज मे व्याप्त कुरीतियो, अन्यविश्याप्तों एव 
अन्य बुणइयो को दूर करना रहा है । मध्य युप में भी ऐसे सुपारक, सन्त, सूफी, कवि, 
विचाएक हुये हैं । लेकिन मष्ययुग और आधुनिक युग मे एक बड़ा अन्तर रहा है और 
बह यह कि मष्ययुग में इत सुधारकों का क्षेत्र केवल समाज और पर्म रह्य है, आपुनिक 
युग में इनके साय सत्ता प्त और जुड़ गया । यधपि मुसलमान भी बाहर से ही आये 
थे, तेकिन ये यहाँ आये और बस गये । लेकिन यूगेपीय आये, हुकुमत की और यहाँ 
दप्ते भरी । मुपतमान शासक भी ये तो शाघ्ित भी, लेकिन अग्रेज केवल शासक री 
दे | अँदग्रेज गर्ना जनरल, गये, आईं. सी एस या अन्य कोई भी अधिकारी अपना 
कार्यकाल समाप्त कर इंगलैंड दापिस चले गये, भारत के शासन की बागडोर तन्दन से 
संचातित ऐेती पी, द्िटिश सतद भाए्त के लिये कानून बनाती थी, वहीँ की प्िदी कौसिल 
सर्वेच्व न्यायालय का काम करती थी, इंगतैंड झा गजा भारत का दादशाह कहलाता 
था। कहने का अर्प यह है कि जबकि मुसतमान इस देश के हो गये, अंग्रेजों ने अपना 
पृषर अल्ित्व बनाये रा और अपने को शाप्तक वर्ग तक सीमित रपा । 

यती इतना सष्ट करना आवश्यक है कि मध्ययुग मे अनेक हिन्दू कवियो, विचारको 
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ने इस्ताम के बढते प्रभाव से हिन्दू समाज को बचाने का अदश्य प्रयास किया, लेकिन 
उनका रद्दैज्य मुत्तिम सत्ता को चुनौती देना नहीं था। हिन्दू समाज अनेक जातियों, धर्मों, 
सम्प्रदायो, मत-मतान्तों मे इतना विभक्त था कि वह मुस्तिम सत्ता को चुनौती देने मे 
समर्थ भी नहीं या! अत- हिन्दू समाज अपने पुरातन की ओर झ्लांकने लगा, अपने आदर्श 
पुणे की ओर प्रेरणा हेतु देखने लगा। तुलसीदास द्वारा रामचरित मानस हमी रेश से 
प्रेरित महकाव्य है। दूसती ओर हिन्दूपर्म और इस्लाम के बीच सवाद भी प्रारंभ हुआ, 
दोनो की अच्छाइयो पर चर्चा होने लगी और एक मिलीजुती सस्कृति के विकसित किये 
जाने के प्रयास हुये । धर्मशास्र और शरियत को लेकर अनेक रचनाये, व्याध्याये होने 
लगी । भक्ति और सूफी आन्दोलनों ने जीवन दर्शन की शाश्वतता, सार्वभौमिकता, 
पारलौकिकता पर समाज का ध्यान केद्द्रित किया। कबीर का संदेश हिन्दू मुस्लिम भेदभाव 
की परिगि से ऊपर चला भया, उनका सदेश जीवन दर्शन से जुद्य हुआ है। मुसतमान 
हेते हुए भी रसखान ने कृष्ण के जीवन पर अमर काव्य की रचना की । अकबा का 
दीने-इलाही एक शक्तिशाली लेकिन विवेकशील बादशाह का हिन्दू-मुत्लिम एकता की 
दिशा में एक सक्रिय प्रयाश था। लेकिन आधुनिक युग के सामाजिक एवं धार्मिक सुधार 
आम्दोलनो का सबंध समाज और धर्म मे अपेक्षित सुधार कर भारत की असिता की एक्षा 
करना भी था। जब राष्ट्रीय अत्मिता और गौरव की बात आती है तो निश्यित रुप से 
यह तब तक सभव नहीं है जब तक कि देश की अपनी राजनीतिक व्यवस्था न हों । 
स्वतत्र समाज परत्तंतर राजनीतिक व्यवस्था की परिषि मे संभव नहीं है। अत; रष्ट्रीय 
खतबता की अवषाणा भी प्रत्यक्ष अथवा पतोक्त रूप से इन सुधार आन्दोलनों से जुड़ 
गई । 

सक्षेप मे, इन सामाजिक एवं धार्मिक सुधार आन्दोलनों के दो रद्वेश्य हे गये- 
समाज और पर्म में व्याप्त ब॒ु्यों, विश्न॑गमतियो कौ दूर करना और अन्तत्तोगत्वा ऐसी 
ग़ज व्यवस्था के निर्माण की दिशा को प्रशस्त करना जिम्तमे ग़द्दीय अस्मिता की गधा हो 
सके। ये सुधार आन्दोलन पश्चिम से प्रभावित भा है और पश्चिमी प्रभाव कौ प्रतिक्रिया 
भी है। उदाहरणार्थ द्रह्म समाज पश्चिम से प्रभावित आन्दोतन है लेकिन यह बात आर्य 
समान के बे में नहीं कही जा सकती | जहाँ तक नेताओं का प्रश्न है राजा रममोहन 
ग़य, महादेव गोविन्द ग़नाडे, गोपालकृष्ण गोखते, जवाहरताल नेहरू पश्चिमी विधाधाय 
एवं ग्रजनीतिक, सामाजिक व्यवस्ता से प्रभावित हैं लेकिन विवेकानन्द, लोकमान्य तितक, 
ताला लाजपतराय, विपिनवन्ध पत, आविन्द और मोहनद्स कर्मचनद गाँधी के बोरे मे 
यह नहीं कह जा सकता ) ये कहीं-कहीं परिचम से प्रभावित हैं तो भी उनका समग्र 
चिन्तन परगतीयता से ओततप्रोत है और उनका प्रेरणा प्लोत प्राचीन भारत है ! लेकिन प्राचीन 
भारत को भी इन्होने अपने ढंग से देखा और समझा है| विदेवानन्द, अरविन्द, तिलक 
और गाँपी दी हिन्दुत्व की अवधारणा एक सी नहीं है और न ही इनकी प्राचीन भारत 
की व्याय्या ही एक सी है। लेकिन इन सबने भारतीय समाज को प्रकष्नोग है, सुधुप्त 
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राष्ट्र की आत्मा को जगाया है, भविष्य का रास्ता दिखाया है। ये विचारक भिन्‍न-भिन्‍न 
वैद्यारिक घग़तल पर खडे हुये भी एक से ही लगते हैं जिन्होंने आधुनिक भारतीय चिन्तन 
को आलोकित किया है, बिन्तन को कर्म की भूमि पर उत्तर है । 


प्रोफेसर रजनी कोलरी भारत में परम्पत और परिवर्तन से संबंधित चार महत्त्वपूर्ण 
बातें का उल्लेख काते हैं। उनका मानना है कि भारत के सामाजिक औए राजनीतिक 
ढौँचे मे दूरगामी पीवर्तनो के क्रम मे एक महत्वपूर्ण बात यह रही है कि देश का आधुनिक 
विचाएें, संचार एवं आवागमन के सापनो, स्त्थाओ और तकनीक से सपर्क आया। 
प्रा्तीय पाम्पा मे ही परिवर्तन निहित है और इसलिये परिवर्तन आया इसको कोल 
पूर्णस्प से स्वीकार नहीं करते । निःसन्देह औपनिवेशिक प्रभाव के साथ परम्पग में पीवर्तन 
प्रतिलक्षित होने लगा था, लेकिन सच यह है कि इस परिवर्तन का मुख्य कारण पश्चिमीकरण 
ही है। भारतीय समाज अपने समृद्ध इतिहास और परम्पण को लेकर जिस प्रकार इस 
प्रभाव के अनुकूल घना इसकी भूमिका को भी अश्वीकार नहीं किया जा सकता । 

प्रो कोठाग इस परिवर्तन के पीछे जो दूसरी बात बताते हैं वह है समाज के केन्द्र 
में एक नये अभिजन वर्ग का उदय ! यह वर्ग परिवर्तन का शक्तिशाली चाहक बना, 
इसमें एक नई विदारधात के आधार पए परम्पगयत् समाज का नेतृत्व किया, इसे रास्ता 
और दिशा दी । इनमे से अधिकांश पश्विपी शिक्षा प्राप्त थे और उच्च जातियो से संबंधित 
थे। 

परम्पणगत ढौँचो को परिवर्तित करने चाले विशिष्ट करिए्गाई व्यक्तित्व थे जिनका 
समाज पर बड़ा व्यापक प्रभाव था ( प्रोफेसर कोठारी झए कपन है कि भारत इस मामले 
में भाग्यशाली रत है कि ऐसे विशिष्ट व्यक्तियो की 4खता गे निनन्‍्तात्ञा पी है) कोग़ारी 
ने गांधी, नेहरू और पेल का उल्तेय किया है लेकिन उनके पहले आधुनिफ भाए्त के 
कुछ और नाम गिनाये जा सकते हैं जिनमे ग़मकृष्ण परमहस, विवेकानदद और तितक 
के नाम छोड़े जा सकते हैं । 

अंतिम बात इृडियन नेशनल कांग्रेस के छूप में एक महान रागठन से स्वंधित 
है। एफ विद्ञान्ञ संगठन के अपाव मे यह होना समय नहीं था। कोछश का कपन 
है कि कांग्रेस मे यड़े लोगो के नेतृत्व के साथ-साथ, एक जादुई प्रभाव और णनता तक 
यह संदेश भेजने की झमता भी थी । 

प्रेफेपतर येगेन्रसिह* के अनुछ्तार आपुनिक भारत के निर्माण की दिशा मे गष्ट्रवाद 
और प्रजात॑य की एजनीतिक संस्कृति की भूमिका महत्वपूर्ण है। सष्ट्रवाद एक एप्ट्र की 
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चेतना और ग्जनीतिक पहचान से जुद्य हुआ है जो कि राजनीतिक सहमति से उत्पन्न 
होता है । इसकी समाजशास्त्रीय अभिव्यक्ति एक ग्रष्ट्र-एज्य का ही विद्यार है। जनतंत्र 
एक विशेष प्रकार का गजनीतिक संगठव और मूल्यों की व्यवस्था है जिस पर गरष्ट्रनाज्य 
स्थापित किया जा सकता है। -.- « भारत मे राष्ट्रवाद और जनतंत्र भिन्‍न ऐतिहासिक 
सदर्भ में आये हैं | ऐतिहातिक पोक्िक्ष्य मे भारतीय राष्ट्रवाद जनतांतिक ग़ज व्यवस्था 
का पूर्ववर्ती है, यह पूर्णतया पश्चिमी बचे पर निर्मित नहीं है | गममौहन श़य से तेका 
गाँधी तक राष्ट्रीय चेतना भारतीय पाम्पा की ओर उन्मुष रही, चाहे दृष्टिकोणों में पोष्ट 
बहुत अन्तर रह हो । राष्ट्रीय नेता आधुनिकता के पक्षयार अवश्य रहे, लेकिन उन्होंने 
परम्पागत सास्कृतिक पहचान को तिलाजलि देकर ऐसा कभी नहीं चाहा । तिलक और 
गाँधी इस प्रकार के आन्दोलन के उन समर्थकों मे रहे जिनकी राष्ट्रवाद की अवधारणा 
का प्राचीन हिन्दू परम्पय्म से गहग जुडाव या। भारतीय राष्ट्रवाद के अभ्युदय में गाँधी 
की विशेष ऐतिहासिक भूमिका रही है जो कि भारतीय राजनीतिक प्रक्रिया को अद्वितीय 
बनाती है | 


सामाजिक एवं धार्मिक सुधार आन्दोलन 
एवं उनके प्रणेता 


ब्रह्म समान एवं राजा राममोहन राय 

ब्रह्म समाज की स्थापना आधुनिक भारत के पुनर्जागरण के इतिहास की प्रारंभिक 
सर्वाधिक महत्त्वपूर्ण घटना है। बह् समाज प्राचीन भारत के श्रेष्ठ तत्वों की पुनथापना 
एवं कुरीतियों, अन्यविश्वा्तों एव कलुपित परम्पदओं के उन्मूतन का ठोस प्रयाप्त है । 
संक्षेप में इसने एकेश्यावाद, मानववाद, अद्वैतवाद, धर्मनेरपेशतावाद, स्वायत्ता, 
समानता, सामाजिक-आर्थिक न्याय, नारी स्वत॑त्रह्म पर जोर दिया। मूर्ति-पूजा का भी 
इसने विशेष किया | 
राजा ग़ममोहन राय (772-833) 

राजा ऱममोहन राय अदभुत प्रतिभा के पनी ये। वह बाल्यकात से ही पर्म, संस्कृति 
और समाज के गूढ तत्वों मे रुचि लेने तगे। उन्होने अनेक भाषाओं एवं धर्मों का गढ़ 
अध्ययन किया । केवल सोतह वर्ष की अत्य आयु में ही उन्होने फारसी मे मूर्ति पूजा 
के किगेष में एक छोटी सी पुस्तक की रचना कर डाली । उन्दोने हिन्दू धर्म, इस्ताम और 
बौद्ध धर्म का गहन अध्ययन किया । वढ़ ईस्ट इंडिया कम्पनी की नौकरी में भी रहे लेकिन 
834 मे नौकी छोड़कर अपना सतत जीवन व्यतीत काने लगे । 20 अगस्‍त 3828 
की उन्होने ब्रह्मसमाज वी स्थापना की जिसका देश के बौद्धिक एवं सामाजिक जीवन 
में बड्या योगदान वहा है । 


वी. मजूमदार राजा गममोहन की अल से इस रूप में तुनना करते हैं कि जो 
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स्यान अततू का पाश्वात्य राजनीतिक चिन्तन में है वह गममोहन राय का आएंनिक भारत 
के ग़जनीतिक विन्तन के इतिहास में है । यह मत अतिशयोकितिपूर्ण कह् जा सकता है 
लेकिन इप्तो कोई हन्देह नहीं कि वह बगाती पुनर्गागरण के पितामह थे और यह आन्दोलन 
हीरे-धीरे समूचे भाएत में फैल गया । इस प्रकार राजा शामशेहन राय को उनके अपाह 
चिन्तन, कर्मनिष्ठा और सामाजिक, धार्मिक कुरीतियो एवं अन्धविश्वासों के विरुद्ध सतत 
संघर्षशीलता के काएण आधुनिक भारतीय सुधार आन्दोलन के जनक के रूप में माना 
जाता है। 


राममोहन राय ने विवेक, बुद्धिवाद, सहिष्णुता, सह अस्तित्व पर जोर दिया। यद्यपि 
वह प्रिटिश शासन के प्रशतक माने जाते हैं लेकिन इसकी एक विशेष छन्दर्भ में ही समझना 
जाना चाहिये । सदियों पुरानी कलुषित परम्पराओ, विवेकहीन सूडियो, धर्म के नाम पर 
होने वाले अत्याघाग़े एवं सामाजिक शोषण के विद्रद्ध आन्दोतन में उन्हें ब्रिटिश शाप्तन 
का म्हयोश मित्रा और इसलिये उन्हें लगा कि भाष में प्रत्तावित पीवर्तन गे शासन 
का दर्शन बाधक नहीं बल्कि सहायक है | उदाहमणार्थ सत्ती प्रया के उन्मूलन में तत्कालीन 
गवर्न! जनरल वितियम बैंटिक का सक्रिय सहयोग मित्ता जबकि समकालीन अनेक 
भारतीयों ने ग़जा राममोहन राय की हीद्र आलोचना की । एममोहन राय की लगा कि 
आधुनिक भारत के निर्माण में अग्रेजी भाषा की महत्ती भूमिका रहेगी और इसलिये उन्होने 
828 मे सरकार द्वाग प्रस्तावित सस्कृत कॉलेज की स्पापना का विशेध किया और सुझ्नाव 
दिया कि इस्तके एवज मे अग्रेजी शिक्षा का संस्थान स्थापित किया जाना चाहिये । 


सार रूप मे यही कह जा सकता है राममोहन राय व्यक्तिगत स्वतवता के पक्ष 
पे। इसके तिए प्रेस फी स्वतंत्रता पर उनका जोर या। उन्होंने प्रेस की स्वर्तत्रता के लिए 
किंग-इन-कौसिल में भी अपील की । उप्तका यह उद्धाणं स्पष्ट करता है कि प्रेस दी 
स्तंत्रता के लिए वह कित्तने प्रतिबद्ध पे । उन्होंने कद “सतारुढ़ लोग अपने आचरण 
पए प्रेप्न दाग किये जाने वाले आक्रमण के डर के कारण प्रायः यह प्ाति फैला देते हैं 
कि प्रेष्त की स्वतंत्रता सरकार के विरुद्ध अत्नन्तरोष पैदा कर देती है। लेकिन एक स्पतंत्र 
प्रेष्त मे दुनिया के किसी भी भाण मे क्राति पैदा नही की है क्योंकि मनुष्य प्यानीय 
अधिकारियों फे आचरण से उत्पन्न शिकायते सर्वोच्च सरकार के समस्ष प्रस्तुत कर सकते 
हैं और इस प्रकार शिकायत के नियाएत के कण अत्तत्ोप उत्पन्न नहीं होता जो कि 
वल्तुत: फ्राँति का काण बनता ।" 


ग्रपमोहन राय ने ग़जनीतिक स्वापीनता के लिए भी जिहाद छेड़ा । उनऊा विचार 
था कि खतजता के शत्रुओं और तलाशरी के भिद्तों को सच्ची विजय पाप्त नहीं होती 
है। वाल्टेयर, भाटेस्क्यू, रुसो की भाँति उन्हेने भी स्पतंवता के प्रति अपनी प्रतिबद्धता 
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प्रदर्शित की । वह द्रष्ध की स्वाधीनता की भी चर्चा काते ये, लेकिन अपनी बात का 
प्रारंभ व्यक्ति की छ्त्तत्नता से करते थे जो कि मनुष्य जाति की अमूल्य परोहर है । 


समाज म्ुपारक के कप में राममेहन राय का बहुत बडा स्थान है। सत्तीं प्रषा 
को कानून के द्वाग्र बन्द काने में उनका अमिनन्दनीय प्रयास्त था। सामाजिक चेतना 
को जगाने में उनका प्रयास महत्त्वपूर्ण या। वह मानते ये कि सती प्रथा बातविवाह आदि 
सामाजिक कुरीदियो के मूल में संकीर्ण मत्तिष्फ और ल्वार्यलिप्सा है। उन्होंने दिन्दू परत 
का अध्ययन कर सिद्ध काने का प्रवास किया कि सत्तीप्रषा एय॑ मूर्तिपूजा का इसमें कोई 
स्थान नहीं है। सती प्रथा के समर्थक वे लोग हैं जो विधवा को समाज पर भार समझते 
हैं। 

मानववादी के रूप में भी ग़जा शममोहन ग्रय को जाना जाता है । वह मार्नवीय 
मूल्यों की वकालत काते ये जिनमे सहयोग, सहिष्णुता, प्रेम, प्रातृभाव, विश्वास मुख्य 
थे । उन्होंने कवीर, नानक, दादू एपं अन्य संतों के उपदेशो को सामाजिक परिवेश में 
समझाने का प्रयास किया | उनके द्वारा शाखखतता और मानवता पर बल दिया गया जित्तकी 
प्र्तिद्ध अंग्रेज विचाएक जर्मी वेन्थम! ने भी भूरि-भूरि प्रशंता की । एक पत्र मैं मैन्यम 
ने लिखा "एक पुस्तक के माध्यम से मुझे आपकी कृतियों का पता चला और यदि हिन्दू 
नाम नहीं होता तो मैं उनकी शैली से यही प्तोचता कि ये किसी अत्यन्त सुशिक्षित एवं 
प्रशिक्षित अंग्रेज की कलम की रचनायें हैं ।” 


राजा ने कानून, न्यायिक सुधार और नैतिकता पए भी पर्याप्त बल दिया। उन्होंने 
इस बात को स्वीकार नहीं किया कि झोते अनैतिक कार्य गै। कानूनी होते हैं | मैतिकता 
का क्षेत्र बहुत ही व्यापक है, लैकिन कानून का नहीं । वह भाएतीय उदाववाद के जनक 
भी कहे जा सकते हैं। व्यक्तिगत एवं ग़जनीतिक स्वतंत्रता जिनमे अभिव्यक्ति और प्रेस 
की भी स्वर्ततरता निहित है उनके चिन्तन और कर्म के क्षेत्र में महत्त्वपूर्ण स्थान रपती 
है। भारतीय उदारवाद के प्रणेता के रूप मे बी एन नायक ने ग़जा राममोहन एय के 
बोरे में तिया है कि “बढ़ स्वयं खतंत्रता के मदिर के विष्ठावान पुजारी थे, उन्हींने 7820 
में ही यह अनुभव का लिया था कि स्वतंत्रता का तब ही अलन्द लिया जा सकता है 
जयेकि वह व्यवस्थित हो, खवतंबता एक व्यवत्था भी है तो इसकी अपनी शीमायें भी 
हैं। सामाजिक और पार्मिक सुधाग्रे के शेत्र में और साथ ही पत्रकारिता और एजनीति 
के क्षेत्र मे उनका प्रयास अपने देशवात्तियों को न केवल अपने अधिकारों के प्रति जागझक 
बताना था बल्कि समाज के प्रति उनके दावित्वों का भी उन्हे बोध कराना था ॥/ 


राज्य के संबंप मैं उनका यह विचार था कि सामाजिक बुद्य॒यों के उन्मूलन में 


2 आदनिंग वर्क्स ऑफ़ बेन्दम, शोल्यूम 20 पृ 586 विश्यु घगदात द्वाश तहप्रत, बढ़ी पुस्तक, पृ 8 
2. दो एन नाव, पएस्डियल लिदरतिस्स, पृ 3 विच्यु भगवान शाय उद्ध्ा, वही पुलक, | 70 
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एज्य की महती भूमिका है| सती प्रया के उन्मूलन में उनका योगदान सर्वीविदित है 
लोभी और संवेदनहीन ज्मींदारों से शोषित किप्तानों और श्रमिको को ग़हत दिलवाने के 
लिए भी उन्होने कानून बनाने के लिए संघर्ष किया | लेकिन ग़ज़ा राममौहन ग़य को 
समाजवादी नहीं कह जा सकता, वह उदादवादी हैं, मनुष्य की स्वतत्रता के साथ व्यक्तिगत 
सम्पत्ति के भी वह समर्थक ये क्योंकि उनकी मान्यता थी कि ख्वतत्रता को अशुष्ण बनाये 
रखने में सम्पत्ति आवश्यक है। 


सार यह है कि आधुनिक भारतीय पुनर्जागरण एवं उदारयाद के वह जनक ये । 
उन्होंने धर्म और सस्कृति के क्षेत्र मे सहिष्णुता, समन्वय, विवेक, धातृभाव, सह अस्तित्व 
ऐऐम, सहयोग, समानता पर बल दिया ) उन्होने हिन्दू धर्म, इत्ताम और ईसाई पर्म में 
एक समन्वय स्थापित करने का प्रयास किया । उन्होंने पूर्व और पश्चिम के बीच एक 
सेतु यनाने का श्रम किया । उन्होने भारतीय उदारवादियो की सपूर्ण पीठी को प्रभावित 
किया है जिनमे दादा भाई मौरोजी, महादेव गोविन्द एनाड़े एवं गोपाल कृष्ण गोखले 
प्रमुख हैं । 
आर्य समाण और स्वामी दयानन्द सरस्वती 


ब्रह्म समाज मे जनमानस को इतना उद्बेलित नहीं किया जितना कि आर्य सगाज 
ने किया | यह एक प्रकार का जन आन्दोलन बन गया जिसने सामाजिक, शैक्षणिक, 
सांछृतिक, पॉर्मिक और यहाँ तक कि राजनैतिक क्षेत्र को प्रभावित किया । जहाँ ब्रह्म 
समाज ने पश्चिमी और पूर्वी संस्कृतियों के म्रष्य तालमेल एवं समन्वय स्थापित करने का 
प्रया्न फिया, आर्य समाज ने प्रादीन भारत और विशेष तौर पर देदो से स्फूर्ति और प्रेरणा 
ग्रहण की । भाग्यवाद की भर्त्सना कर इसने कर्म पर जोर दिया । इसने हिन्दू समाज में 
द्याप्त कुरीतियों पर प्रबल पह्मर किया और उनमें धार्मिक शष्ट्रयाद की चेतना का सचार 
किया। बाल वियाह, मूर्तिपूजा और जाति प्रथा की कुरीतियो एवं अन्यविश्यात्नो के विश्द्ध 
गतत संपर्ष के द्वार आर्य समाज शदगी और प्रामीण दोनो ही क्षेत्रों मे एक प्रवष्ड शक्ति 
बन गया। यह से परम्परा विरोधी है और ने ही इसका समर्थक, लस्य परम्पराओं से प्रेरणा, 
पतस्त, ध्वावलम्बन, स्फूर्ति मिलती है जबकि दूषित परम्पपाये समाज की अज्िता को 
न का्ती हैं। आर्य समाज ने न केवत्त प्तामाजिक परिवर्तन को ही दिशा दी बल्कि 
गष्ट्रीय स्पमिमान को भी जगाया। शिक्षा के क्षेत्र मे इसका अभूतपूर्व योगदान रहा है, 
है ए वी छ्कूतों और कॉलेजो का उत्तरी भारत मे जाल सर दिए गया। अनेक आर्य 
ममजियो ने राजनीति, शासन और प्रशाप्तन में उच्च स्थान अर्जित किये हैं । हिन्दू समाज 
मे अनेड व्यादियो से इसने मुक्त किया है । 


आर्य समाज के संस्यापक स्वामी दयानन्द सस्यती (824-883) एक 
दित्ञशग व्क्ति थे । उसमें समाज बदतत देने और सुषुष्ता गा्ठ को जयाने की ऊर्जा 
थी । इस महान रेश्य की प्राज्ि हेतु उन्सेने कब्रेर सापना वी और आजन्म ब्रह्मर्य 
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द्रत धारण किया । उन्होने विदेशी शासन को दुर्भाग्यपूर्ष बताया, लेहिन इस चुनौती दा 
सामना करने के तिए सामाजिक जागृति को आवश्यक समज्ञा ॥ सामाजिक जागृति के 
लिए वेदो की ओर जाने का आढ्वान किया। राष्ट्र गौरव, बिना अतीत के गौएव को अहसात्त 
किये अस्भव था। उन्होने वेदों मे हमारी समस्याओं का निदान ढूँढ निकाता । धर्म के 
नाम पर जो कपट और पाखड फैला हुआ या उसका निर्भक होकर विय्षेध किया। उन्होंने 
बताया कि वेदो के अध्ययन का अधिकार प्रभी को है, यह केवल द्राह्मणो का एकापिकार 
नहीं है। उनके अनुसार ईख़र सच्चिद्यानन्द है, वह जन्म मृत्यु से परे है, वह सर्वव्यापक, 
विग्यकार, अनन्त न्यायकर्ता एवं सर्वशक्तिमान है। वर्णाश्रम गुण, कर्म और स्वभाव पर 
आधारित होने चाहिये । शिक्षा से सस्कार मिलते हैं और सच्ची शिक्षा दही है जिससे विद्या, 
सम्यता, इन्द्रियों को वश मे काने की शक्ति का संचय होता हो । 


यद्यपि दयानन्द का 883 मे निषन हो गया, लेकिन कालान्तर मे उनके द्वाग्र 
स्थापित आर्य समाज ने राष्ट्रीय आन्दोलन में महती भूमिका अदा की । बेलेन्टाइन शितरेत 
का मत है कि भारतीय अशाति वास्तव मे हिन्दू अज्ञाति है और इस अशांति के फैलाने 
में आर्य समाज की प्रबल भूमिका रही है। वैसे दयानन्द पश्चिमी प्रमाव को रोकना चाहते 
थे और इसके लिए वह राष्ट्रीय जागृति को आवश्यक मानते पे ! उनके भाषणों और 
ग्रयो का जनमानस पा व्यापक प्रभाव पडा था । उनकी मान्यता थी कि पश्चिमी प्रभाव 
ही भारतीय सस्कृति और सम्यता से लोगो को विमुख करता है। शिग्ेल ने लिखा है 
कि अनेक आर्यसमाजी नेताओं की क्रातिकारियों से गुप्त मत्रणा होती रहती है। लाला 
जताजपतग़य आर्यस्माजी पे। भाई परमानन्द को लिखे गये लाला लाजपतागय के पत्र शिगरेत 
को कहीं से प्राप्त हो गये | प्रसिद्ध क्रांतिकारी श्यामजी कृष्ण वर्मा के भी आर्य समाजियों 
से संबंध ब्रिटिश सरकार वी नजर में ये। शिगरेत तो आश्वस्त पा कि आर्य समाज बाहर 
से सामाजिक धार्मिक सुषार आन्दोलन है लेकिन इसका मूल दद्देश्य तो स्वतंत्र गट्रीय 
सरकार की स्थापना करना है । 


सत्यार्य प्रकाश स्वामी दयानन्द का अमर ग्रय है। यद्यपि इसमें निहित अधिकांश 
ग़जनीतिक विचार मनुल्तृति पर आपारित हैं, लेकिन इन्हे दकियाभूसी या मध्ययुगीन 
नहीं कह्य जा सकता। सत्यार्य प्रकाश पूर्वाग्रो पर आपात्ति ग्रंथ नहीं है, बल्कि इसमें 
तर्क एवं विवेकपूर्ण व्याख्या है। यह राजा के दैविक अधिकारों की भर्त्सना करते हैं और 
जिस प्रकार के श़जा की उन्होने कत्पना की है वह निर्वाचित दष्ट्रध्स की भौति है। 
उन्होने जिस राज्य की अवषाणा प्रस्तुत व्मी है उसमें पर्म का समुचित स्थान अवश्य है, 
लेकिन वह प्रचलित अर्थ में धर्म सापेश राज्य नहीं है जिसमे गजा का धर्म कोई धर्म विशेष 
हे । स्वामी दयानन्द सरस्वती ने धर्मतंत्र को स्वीकार नहीं किया । 


दयानन्द परिभाषिक अर्य मे राजनीतिक चिन्तक नहीं ये | सत्यार्थ प्रकाश और 
भृगवेदादि भाष्य भूमिस्ा दोनो मे केवल एक एक अध्याय ऐसे हैं जिनमे राजनीतिक विदयारं 
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का विवेचन उपलब्ध है। उनका ग़जा कीब-करीब उन्हीं योग्यताओं का घारक है जैसा 
कि वैदिक साहित्य में वर्णित है । वह एजा को निरंकुञ्न नहीं मानते, बल्कि उत्ते अपराध 
करने पर सर्वाधिक दण्ड का भागी मानते हैं क्योंकि उसके दुग़चरण का स्रे समाज पर 
बुग अप्तर पड़ता है। दयानन्द विधि पर बहुत जोर देते हैं। कानून ही धर्म है और कानून 
से ऊपर कोई नहीं हो सकता | 


दयानन्द झ़तत्रता के अनन्य उपासक ये । राजनीतिक स्वतत्रता के बिना 
आध्यात्मिक स्वतंत्रता संभव नहीं है अत; राष्ट्रीय स्वतंत्रता को वह अपरिहार्य मानते 
ये । इस महान राष्ट्र की अत्िता के विलुप्त होने की उन्हें गहरी वेदना थी और इसलिए 
उन्होंने राष्ट्र की आत्मा को जगाने मे कोई कसर नहीं छोडी। प्रो वी. पी. वर्मा के शब्दों 
में "उनका विश्वास था कि मनुष्य की आत्मा कार्य करने में स्वतंत्र है. «**+ 'दयानन्द 
में मनुष्य के मानत की बौद्धिक स्वतत्रता की घोषणा की और तदर्थ उन्होंने सब धर्मों 
के पवित्र प्ताहित्य की स्पतत्र एवं ओजपूर्ण आलोघना की: »«- « पुगेहितवाद, 
पैगम्बरवाद, देवदूतवाद, मानवपूजा, अवतारवांद, गुझडम आदि के विद्येध में विष्शवी 
दयानन्द ने आमेय उच्छवासत प्रकट किये और उनके तीदण प्रहार से धार्मिक मतवादी 
पोषणण को काफी आपात पहुँचा । चूँकि दयाननद का पुनरुत्यानवाद राभी रात्कृतियों 
और सम्यताओं की चुनौती के विरुद्ध एक सन्तुत्तनात्मक साधन षा, इसलिये वह सष्ट्रीय 
स्वतंजता के पोषक बन गया । स्वायीजी आर्य वैदिक सस्कृति की आध्र हप मे प्रतिष्ठित 
करने के पक्ष मे ये ।" के,पी. जायसवाल दयानन्द का हिन्दू आत्त्मा को जगाने में वही 
योगदान मानते हैं जो कि मार्टिन लूथए का यूरोपीय आत्मा को जगाने मे रहा है। जायसवाल 
उन्हें उन्ीसवी शताब्दी का महानतम भारतीय मानते हुये कहते हैं कि - “उन्नीसर्वी 
शताब्दी मे एकेश्यत्वाद का ऐसा शक्तिशाली शिक्षक, मानव एकता का ऐसा उपदेष्टा, 
आध्यात्मिकता के पूजीवाद के विरुद्ध संपर्ष करने वाला ऐसा सफल योद्धा अन्यत्र 
नहीं या।"2 
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इस युग के चिन्तन पर बहुत लिखा गया है । सर्वप्रथम हम इन विचारों के 


स्रचित मुख्य ग्रयो का उल्लेख करते हैं जिनमे इनका विन्तन अधिव्यक्त हुआ है --- 
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राममोहन राय दि इंगलिश वर्क्स ऑफ ग़जा राममोहन ग़य (थोगेन्द्रचद्ध घोष द्वारा 
सम्पादित, (कलकत्ता, श्रीकान्त राय) 

ग़ममोहन ग़्य. दिज लाइफ, राइटिंग्श एण्ड स्रीचेज (मद्रास, जी. ए नटेसन एण्ड 
कं) 


.. दयानन्द सस्वती' सत्यार्ष प्रकाश 


एनीवीसैट एन्सियन्ट आइडियल्स इन भोडर्न लाइफ (वियोसोफिकल पब्लिशिंग 
हाउस्त, मद्रास) 
एनीबीसैट : इंडिया ए मेशन (वही प्रकाश) 


.. एनीबीसेट : इंडिया, तिव आर डाई (नेशनल होम रूल लीग) 


रवीन्द्रनाय टैगोर . दि क्रेस्ेन्ट मून 

रीद्नाय टैगोर : दि रिलीजन ऑफ मैन 

रबीन्द्रनाप टैगोर : मेशनतिज्म 

विवेकानन्द: दि कम्पलीद वर्क्स ऑफ स्वामी विवेकानन्द (8 जिल्दें, अत्मोड़ा अद्वैत 
आश्रम) 

दादा भाई नौग़ेजी पावर्टी एण्ड अन ब्रिटिश रूल इन इईडिया (त्न्दन, स्वान 
सोनेनशील एण्ड क॑) 

दादाभाई नौग्ेजी, स्पीचेज एण्ड राइटिंग्स (जी ए. नटेरान एण्ड क॑, मद्रास) 
महादेव गोविन्द रानाडे एस्रेज इन रिलीनियस एण्ड सोशल एिफार्म्स) 

सुरेन्द्रवाव बनर्जी: ए नेशन इन मेंकिग (एप्त के लाहिए एप्ड कं, कलकत्ता) 
गोषालकृष्ण गोखले. स्वीचेज एण्ड ग़इटिंग्स (जी, ए नदेरान एण्ड क॑, मद्रास) 
बाल गंगाघर तिलक गीता रहस्य 

बात गंगायर तितक. दि आर्कटिक होम ऑफ दि वेदाज 

बाल गंगादा तिलक ओरियन 

लाता ताजपतग़य आत्मकषा (राजपाल एण्ड सन्स, लाहौर) 

लाता लाजपत्तय. दि ऐ्रेलिटिकल फ्यूचर ऑफ इंडिया (वी.डब्ल्यू हयूश, न्यूयार्क) 
लाता लाजपतग्य इडियाज वित् टू फ्रीडम (मद्रास, गणेश एण्ड कं.) 

आदिन्दः दि लाइफ डिवाइन 
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23 अरविन्द: दि डाविट्रिन आफ पेसिव रेजिस्टेन्स 

24. अरविन्द: वार एण्ड सेल्फ डि्यमिनेशन 

25. मोहनद्ाप्त कमचन्द गाँधी : आत्मकथा, 

मोहनदास करमचन्द गौंधी - हिन्द स्वागज 

मोहनदास करमचन्द गाँधी : सर्वेदिय 

28 मोहम्मद अली जिन्‍ना . स्पीचेज एण्ड ग़ाइटिंग्स (मद्रास, गणेश एण्ड कम्पनी) 
29 मानवेन्धनाय ग़य; वार एण्ड रिवोल्यूशन (रेंडिकल डिमोक्रेटिक पार्टी) 

30 मानवेद्धनाय एयः न्यू हयुमनिज्म (कलकत्ता, रेनाशा पब्लिशर्स) 

3] मानवेन्धनाय राय व्हाट इज मा्वि्सिज्म 

32 मानवेन्द्रनाय ग़य - पॉलिटिक्स, पावर एण्ड पार्टिज (कलकत्ता, रिनॉशा पब्तिशर्स) 
33 नंष्द्रदेव सोसलिज्म एण्ड दि नेशनल रिवोल्यूशन (मुम्बई, पदमा पब्लिकेशन्स) 
34 नरेम्द्रदेव शष्द्रीयता और समाजवाद (वापसी, ज्ञान मण्डल) 

35 जवाहरलाल नेहरू आत्मकपा (लन्दन, जान लेन, दि बॉडली हैड) 

36. ज़वाद्मतात नेद्. दि डिसकवी ऑफ इंडिया (कलकत्ता, दि प्िगनेट प्रैस) 

37 सुभाषचन्द्र बोत्त एन इंडियन पितग्रिम, (कलकत्ता, थेकर सिंपक एण्ड कं.) 

98 मुमाषचन्द्र बोप्त. दी इंडियन स्धगल, (वहीं प्रकाशक) 


39. जयप्रकाश नागयण : फ्राम सोशलिज्म टू सर्वोदय, द रिकस्ट्रक्शन ऑफ इंडियन 
पोतिटी) 
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अन्य ग्रन्प 
. वी.वी. मजूमदार: हिस्द्री ऑफ पोलिदिकल थोंट फ्रॉम ग़ममोहन शय टू दयानन्द 
(कत्कत्ता युनिर्वर्सियी प्रेप्त) 


अशोक मेहता एय॑ अच्युत पटवर्द्न: दि कम्यूनत ट्राइएंग्ल इन इंडिया (इलाहाबाद 
किताविस्तान) 


रेन्द्र प्रसाद: आत्मकथा (पटना) 

रामगोपाल, इंडियन मुस्तिमुस्त (मुंबई, एशिया पत्लिशिंग हाउस) 

बैतन्दान शितेल: दि इंडियन अनरेस्ट 

पट्यमि सीतारमैया: दि हिद्टी ऑफ दि इंडियन नेषानल कंग्रेस्त 2 मिल्‍्दें (मुम्बई, 
पद्मा पत्तिकेशन्स) 

रोमा रैता: लाइफ ऑफ विवेकानन्द (अल्मोड़ा, अद्दैतत आश्रम) 

श्रीनिवास शास्त्री: गोपाल कृष्ण गोयते 
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. लुई फिशः: दि लाइफ ऑफ महात्मा गाँधी 
. ग्रैग रिचर्ड: दि पावर ऑफ नान वाइलैन्स 
. वी.पी. वर्मा: दि पोलिटिकत फिलोसोफी ऑफ महात्मा गाँधी एण्ड सर्वोदय (आगग, 


लक्ष्मी नारायण अग्रवाल) 


.. एम. एप)्त गोलवलका: व्ही आर आवर नेशनहुड डिफाइण्ड (नागपुर, भारत प्रकाशन) 


घन॑जेय कौर: लाइफ एण्ड टाइम्स ऑफ सावरकर 


. सैयद अहमद खाँ : दि काजेज ऑफ दि इंडियन रिवोत्ट 


सैयद अहयद खाँ : दि लौयल मोहम्मडन्स ऑफ इंडिया 


.. बेग, ए. ए : इकबाल एज ए विंकर (लाहौर, मुहम्मद अशरफ) 


माहकेल ब्रेघर : नेहरू : एं पोलिटिकल बायोग्राफी (आक्सफोर्ड युनिवर्ित प्रेत) 
क्रेक मोरेस - जवाहरलाल नेहस (मुर्बा, दाइम्स ऑफ इंडिया, प्रेस) 


. हग शोय : दि स््िंगिंग टाहयर (मुम्बई, एलाइड पब्तिशर्स) 


दादा थर्माधिकारी . सर्वोदय दर्शन 


. एम, ए. बुच, राइज एण्ड ग्रेथ ऑफ इंडियन लिकालिज्म (यडौदा) 


के. पी. कठनाकरन: कांटिन्यूटि एण्ड चेन्‍्ज इन इंडियन पॉलिटिक्स (न्यू दिल्ली) 

2 कहनाकरनः मोड्न इंडियन पोलिटिकल ट्रेडिशन (अताइड पब्लिशर्स, 
) 

दी. पी, वर्मा: आधुनिक भारतीय राजनीतिक चिन्तन (लक्ष्मीनाशयण अग्रवाल 

आए) 

गोपीनाय धवन. पोलिटिकल फिलोसफी ऑफ महात्मा गाँधी (अहमदाबाद) 

बी.बी. रमनमूर्ति, नान बाइलैंस इन पोलिटिक्स, ए स्टडी ऑफ गाँधीयन टेक्नीक 

(ण्ड पिकिंग (देहती) 

करनतसिह, अरविन्द दि प्रोफेट ऑफ इंडियन मेशनलिज्म (लन्दन) 

डी दी, माषुर: गोखले, ए पोलिटिकत बायोग्राफी (मुम्बई) 

ए आए देसाई सोशल बैक ग्राउंड ऑफ इंडियन नेशनलिज्म (भुम्दई) 

ए आए देसाई. रिक्ेन्ट ट्रेन्ड्स इन इंडियन नेशनतिज्म (मुम्बई) 

वी आर मेहता फाउन्डेशन्स ऑफ इंडियन पोलिटिकतल थोंठ, मनोहर, दिल्ली 


000] 


[8 | 
प्रतिनिधि राजनीतिक विचारक 


विवेकानंद (863-902) 

विवेकानन्द का अदुषुत व्यक्तिल या, आज भी उनके नाम से युवा पीदी चमत्कृतद 
है उठती है । उनका यह संदेश 'उठो, जागो और प्रतीक्षा मत करो जब तक कि तुम 
गन्तद्य को प्राप्त न कर लो" युवकों को प्रेणणा देता है। उनका एजनीतिक चिन्तन उनके 
जीवन दर्शन का एक भाग है अतः इसको संझेप में समझे बिना उनके राजनीतिक विचारों 
को समझा नहीं जा सकता । जीवन-दर्शन के मूत में जीवन परिचय है जिसका सक्षिप्त 
वर्णन किया जा रहा है। 
जीवन-परिचय 

कतकता के प्रसिद्ध दत (कायश्ष्य) परिवार में जन्मे विवेकानन्द का प्रारंभिक नाम 
मोन्द्र नाप या। विद्यार्थी जीवन में यह बड़े मेघाबी, अष्ययनशील एवं कर्मठ थे और 
सत्य की खोज हेतु उन्होंने पारतीय और पार्वात्य दर्शन का गंभीर अध्ययन किया । बढ़े 
अक्सर सौवा करते पे कि यदि ईश्वर है तो उससे साझात्कार क्यों नहीं हो सकता। इसे 
प्रश्न झो लेकर बढ अनेक साधु-सन्तों से मिलने लगे और अंत में जतँ उनकी केवल 
ज्ञान पिपात्ा ही शान्त नहीं हुई बल्कि जीवन का संदेश मिल गया वहाँ पहुँच गये | यह 
दक्षिगेश्या के संत रामकृष्ण परमहंस थे। उनकी मुत्ताकात ऐतिहासिक बन गई और कुछ 
वर्षो बाद परमंहस ने युवा नोन्द्रनाय को सर्श द्याए निर्विकत्प स्राधि के आनन्द की 
अनुभूति कायी और किए कह कि "आज मैंने तुमको अपना सर्द दे दिया है और 
अब में एक कंगात फकीर हूँ, मो! पास अबे कुछ नहीं है। इस अक्त द्वारा संत्तार का 
महान कत्याण कंग्ेगे और जय तक यह दद्वेश्य पूतत नहीं होगा तब तक तुम लौटकर 
नहीं आओगे ।” इसके कुछ ही समय बाद परमढंस ने यह शरीर त्याग दिया । 

गुए के आदेशानुप्ताः उन्होंने झानवह्ा की सेदा का संकत्स किया । परिव्ाजक 
के रुप में उन्ोने देश का धमण किया और जनताणरण की तकतीफों से वह परिचित 
हुये । उन्होने पूर्वी और पर्चिमी दर्शन और साहित्य का विद्यार्थी काल से अप्ययन करना 
प्रराम कर दिया या जो अब और भरी गहन हो पया । उन्होंने वेद, गीता, रामायण के 
स्ाष ही साथ छूम, ठांट, फिक्टे, लिनोणा, डर्बिन, मित्र, हीगत, झपनहोँवा, मार्क्स 
आदि का अप्ययन किया | 893 में वह सर्व एर्म सम्मेलन में भाग तेने शिकागो गये 
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जहाँ उन्होने अन्ताथ्ट्रीय ख्याति अर्जित की । उनके भाषण के कुछ अंश यहाँ प्रस्तुत 
किये जा रहे हैं जिसके कारण वह सर्व प्रथम अन्तर्राष्ट्रीय रंगमंच पर जाज्वल्यमान प्रकाश 
को लेकर उदित हुये .- 

जिस सौहा्दतता और स्नेह के साथ आपने हम लोगो का स्वागत किया है, उसके 
फलस्वर्प मेरा हृदय अकथनीय हर्ष से प्रफुत्लित हो रहा है। ससार के प्राचीन महर्षियो 
के नाम पर मैं आपको धन्यवाद देता हूँ तथा सब धर्मो की माता स्वरुप हिन्दू धर्म एवम्‌ 
प्रिनन-पिन्न सम्प्रदाय के लाखो करोड़ो हिन्दुओ की ओर से पन्यवाद प्रकट काता हूँ। 

मैं उन सज्जनों के प्रति भी धन्यवाद ज्ञापित करता हूँ जिन्होने इस सभा मंच 
प से प्राच्य-प्रतिनिधियो के सबंध में आपको यह बतलाया है कि ये दूर देश वाले पुछ्ष 
सर्वत्र सहिष्णुता का भाव प्रसारित करने के निमित्त यश और मौरव के अधिकारी हो सकते 
हैं। मुझको ऐसे धर्मावलम्बी होने का मौरव है जिसने संसार को सहिष्णुता तया सब थर्मों 
को मान्यता प्रदान काने की शिक्षा दी है । हम लोग सब पधर्मों के प्रति केवल सहिष्णुता 
में ही विश्वास नहीं करते वरनू सब धर्मों को सच्चा मान कर ग्रहण करते हैं । मुझे आपसे 
यह निवेदन करते हर्ष होता है कि मैं ऐसे धर्मों का अनुयायी हूँ, जितकी पवित्र भाषा 
सस्ृत मे अंग्रेजी शब्द एक्सक्लूजन का पर्यायवाची नहीं है । मुझे एक ऐसे देश का व्यक्ति 
होने का अभिमान है, जिसने इस पृष्दी की समस्त पीड़ित और शरणागत जातियों तथा 
पिन वर्गों व धर्मों के बहिप्कृत मतावलम्बियो को आश्रय दिया है । मुप्ते यह बतलाते 
हुए गर्व होता है कि जिप्त वर्ष यह्‌दियों का पवित्र मदिर गेमन जाति के अत्याचाएो से 
ही मिला दिया गया उसी वर्ष कुछ अभिजात यहूदी आश्रय लेने दक्षिण भारत मे आये 
और हमारी जाति ने उन्हे छाती से लगाकर शरण दी । ऐसे धर्म मे जन्म लेने का मुप्ते 
गर्व है, जिसने पाएसी जाति की रक्षा की और उसका पालन अब तक कर इहा है। भाइयों, 
मैं आपको एक स्तोत्र के कुछ पद मुनाता हूँ, जिसे मैं अपने बचपन से गाता रह हूँ और 
जिसे प्रतिदिन लाखों मनुष्य गाया करते हैं. - 

“जैसे विभिन्‍न नदियाँ मिन्‍न-पमिन्न स्रोतों से निकलकर समुद्र में मिल जाती हैं, 
उसी प्रकार है प्रभे, भिन्न-भिन्न #चि के अनुसार विभिन्‍न टेढे-मेढ़े अपवा सीपे रास्ते 
से जाने वाले लोग अन्त मे तुझ्न मे ही आकर मिल जाते हैं । 

यह सभा, जो संत्तार की अबठऊ की सभाओ में से एक है, जगत के लिए गीता 
के उस्त अद्भुत उपदेश की घोषणा एवं विज्ञापन है, जो हमें बतलाता है- 

जो मेरी ओर आता है- चाहे किसी प्रकार से हे - मैं उपको प्राप्त होता हूँ। 
लोग प्रिन्न-पिन्न मार्ग द्वारा प्रयल करते हुए अन्त में मेरी ही ओर आते हैं ।' 

साम्प्रदायिकता, संकीर्णता और इनसे उत्सन्न भरय॑कर धर्मवेषयक उन्मत्ता इस 
सुन्दर पृष्वी पर बहुत समय तक राज्य कर चुकी है। इनके घोर अत्याचार से पृष्वी भर 
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गई, उन्होंने अनेक बार मानव-रक्त्त से धरती को सींचा, सम्यता नष्ट कर डाली तथा 
समस्त जातियो को हताश कर डाला | यदि यह सब न होता, तो मानव समाज आज 
की अवला से कहीं अधिक उन्नत हो गया होता । पर अब उनका भी समय आ गया 
है और मैं पूर्ण आश करता हूँ कि जो घण्टे आज तुबह इस सभा के सम्मान के लिए 
बजाये जाते हैं, वे समस्त कट्टरताओं, तलवार या लेखनी के बल पर किये जाने बालें 
समस्त अत्याचारों तवा एक ही लक्ष्य की ओर अग्रसर होने वाले मानवो की पारत्परिक 
कदठताओं के लिए मृत्युनाद ही सिद्ध होंगे ॥१ 
दिवेकानन्द के चिन्तन की पृष्ठभूमि 

] देदों एवं वेदात की पाम्परा 

2 गुह् परमहस की शिक्षायें 

$ पत्लिमी दर्शन का अध्ययन 

4 आध्यात्मिक राष्ट्रदाद की अवधारणा 

5. उपनिवेशवाद के विरुद्ध उभरता आक्रोश 


विवेकानन्द के चिन्तन का मूताथार 


स्वामी विवेकानन्द प्राचीन भारतीय चिन्तन को आधुनिक परण्रिश्य मे प्रस्तुत करते 
हैं। बह कहते हैं कि मैं ऐसे ईश्वए मे विश्वास नहीं कात़ा जो सवा में तो मुझे आनन्द 
देगा पर इस जगत में मुझे ऐदी भी नहीं दे सकता । उन्होंने युवकों से कहा कि चाहे 
वह गीता न पढ़े लेकिन फुटबाल अवश्य खेले । फुटबाल के मैदान में शरीर को सुदृढ 
बनाकर वह गीता का सदेश भली प्रकार समझ सकते है। वह पर्म को जीवन का पर्म 
मानते हैं लेकिन उनका पर्म पारण्डवाद, कर्मफाण्ड, पूजापाठ या अन्यविश्वात नहीं 
है । यह ज्ञान, भक्ति, कर्म और वैद्याय का सम्मिश्रण दै। उनका बल हिन्दू धर्म के वैज्ञनिक 
एवं शाझयत स्वरुप पर है जिसमें सहिष्णुता, अनुभूति, सार्वभौमिकता, चिन्तनता है। बह 
पर्म और सामाजिक दँचे में अदूठ रिफ्ता मानते हैं । पर्म और आध्यात्मिकता ही तो 
सामाजिक जीवन की शैढ की हष्टी है, इनफे विना तो सामाजिक जीवन निष्क्रिय, निस्तेज 
एवं दिशहीन हो जायेगा | 

विपैकानन्द का छदेश कर्मयोग है, वह थार्मिक संकीर्णता कट्ठापन, जलता पर 
निर्मम प्रटार करते हैं। उनझी नजर में सरे धर्म सच्चे और ग्रेष्ठ हैं अत: कित्ती व्यक्ति 
को अपना धर्म छोड़ने की आवश्यकता नहीं है। 'स्वपर्मेनिधनंश्रेय: पर धर्मों भयावह: 
की वात है यह कहते हैं। उनके विचार मे ईश्यर निकार, साक़र और सत्‌-असत्‌ से 
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पो है, हिन्दू धर्म आध्यात्तिकता से ओतप्रोतत है, यह एक वैज्ञानिक और पुग्तन धर्म है, 
इसमे उत्पन्न कुरीतियो और विकृतियों से ही इसे मुक्त करने की आवश्यकता है। उनका 
कथन है कि यूगरेपीय राष्ट्र भौतिकवाद में कैसे हुये हैं, भौतिकवाद मनुष्य को शांति 
नहीं दे सकता, शांति हो आध्यात् में ही है जो विश्व संत्कृति को भारत की अनुपम 
देन हैं । हिन्दू धर्म श्रेष्ठ है लेकिन हिन्दुओ ने उसके अनुकूल आचरण नहीं किया, इसमे 
दोष उनका है, धर्म का नहीं । उन्होंने कहा, भला यथा बुग्, धार्मिक आदर्श भारत में हजाओें 
वर्षों से प्रवहमान रहा है। वह वातावरण में व्याप्त है, हमरे रक्त में घुत गया है, हमारी 
नप्तो की प्रत्येक बूद के साथ सनसनाता है, हमशी शरीर रबना के साथ एकाकार झे गया 
है और हमारे जीवन का प्राणतत्त्व बन गया है ! क्या आप प्रतिक्रिया मे उतनी ही ऊर्जा 
जाग्रत किये बिना शक्तिशाली नदी में जो हजाएें वर्षों में अपने तिये जो सणि काटी 
है उसे भरे बिना, उसे त्याग सकते हैं ? क्या आप चाहते हैं कि गंगा अपने बर्फति तद््‌गम 
को लौद जाए और नया मार्ग प्रारंभ को !? 


विवेकानन्द का चिन्तन गीता के दर्शन से ओतप्रोत है। लेकिन यह महज धार्मिक 
था आध्यात्मिक बात नहीं है, यह समस्त जीवन को अनुप्राणित काता है। जीवन को 
प्मग्र दृष्टि से देखा जाना चाहिए, इसके भिन्‍न-पमिन्‍्न पप्ष हैं लेकिन सही चिन्तन तो 
समग्रता को तिये हुये ही होता है । व्यक्ति राजनैतिक, आर्थिक, सामाजिक, सस्कृतिक 
किसी भी क्षेत्र में कार्यीत हे, उसको कर्मयोग का मूल दर्शन तो समझना चाहिए और 
बह निहित है अनासक्त में । उन्हीं के शब्दों में 'कर्मफल मे आसक्ति रखने वाला व्यक्ति 
अपने भाग्य में आये हुए कर्तव्य पर भिनभिनाता है। अनासक्त पुष्ष के सब कर्त्तव्य 
एक समान हैं। उसके लिए तो वे कर्तव्य स्वार्यपपता तथा इन्द्रिय पगायणता को नष्ट 
काके आत्मा को मुक्त कर देने के लिए शक्तिशाली साथन हैं | हम अपने कर्तव्य पा 
जो भिनभिनाते हैं, उसका कारण यह है कि हम सब अपने को बहुत समझते हैं और 
अपने की बहुत योग्य समझ्गा करते हैं, यद्यपि हम वैसे हैं नहीं । प्रकृति ही संदेव कड़े 
नियम से हमारे कर्मों के अनुस्तार उचित कर्मफल का विधान करती है, इसमें तनिक भी 
हैरएफेर नहीं हो सकता और इसलिए अपनी ओर से चाहे हम किस्ती कर्तव्य को स्वीकार 
करने के लिए भले ही अनिच्छुक हो, फिर भी वास्तव में हमोरे कर्मफल के अनुसार ही 
हमोरे कर्तव्य निर्दिष्ट होंगे। सर्द्धा ते ईर्ष्या उत्पन्न होती है और उत्से द्दय की कोमतता 
नष्ट हो जाती है । असन्तुष्ट तथा तकरार पुुष के लिए सभी कर्तव्य नीस होते हैं 
उत्ते तो कभी भी किसी चीज से सन्तोष नहीं होता और फलस्वरूप उसका जीवन दूभर 
ते उठता है और असफल हो जाना स्वाभाविक है । हमे चाहिए कि हम काम करते हैं, 


 तैक्चर्म प्राम कोलम्रें टू अन्मोद्, पृ 86 
विरश्ताष पत्तार दर्र अधुनिक भारतीय सामजिक एवं एज्तिक विन्तत ते उद्घृत पृ 85 


प्रतिनिधि राजनीतिक विचाएक | 453 


जो कुछ भी हमाग़ कर्तव्य हो । उसे करते रहें, अपना कन्या सदैव काम से भिश्ये रखें 
और तभी हम पप ज्ञानालोक से आलोकित हो जायगा (९ 
शाननीतिक चिन्तन 

स्वामी विवेकानन्द का चिन्तन समग्र है, उनके चिन्तन में व्यक्ति और समाज 
एडाकार हो जाते हैं चूँकि वह संपूर्ण समाज के अथिेता हैं गष्ट्र, एज्य, व्यक्ति स्वत: 
उनके चिन्तन में मुंप जाते हैं । फिर भी उनके राजनीतिक विचारों को पृथक कर उनका 
विवेचन किया जा सकता है । उनके वरे में फ्र्यः यह प्रांत धारणा है कि यह संन्याप्ती, 
वेदान्ती, पर्मोपदेशक एवं हिन्दूपर्म के वैज्ञानिक स्वह्मप के प्रचाकक्त थे और यह उनका 
भारतीय ग़जनीतिक आन्दोलन एवं राजनीतिक घिन्तन से कोई सरोकार नहीं था। इसमें 
कोई प्न्देह् नहीं कि वह वेदान्ती और संन्यासी ये, लेकिन वह राष्ट्रवादी, प्राघर विन्तक 
एवं बुद्धिवादी भी ये जिन्होंने द्रष्ट्रवाद, समाजवाद, स्वतंत्रता आदि पर अपने विचाए प्रस्तुत 
किये हैं । 

विवेकानन्द में आध्यात्मिक एष्ट्रवाद की अवधाएणा का प्रतिपादन किया है। 
वियेक,सन्द यर्याप होगल की भौंति यह तो नें कहते कि ग़ज्य पृष्वी पर ईश्वर का बढ़ता 
कदम है लेकिन उनकी इस बात से अवश्य सहमत हैं कि प्रत्येक ग्ष्ट का जीवन किसी 
एक विश्षेष तत्त्व की अभिव्यक्ति है। भारतीय संदर्भ में यह तत्व पर्म है। वढ़ आष्यात्तिक 
राष्ट्रवाद के प्रणेता हैं। उनका मानना है कि जिस प्रकार संगीत में एक प्रमुख स्वर होता 
है वैसे ही प्रत्येक ग्ष्ट्र के जीवन में एक प्रधान तत्त्व होता है जो न केवल उ़के अस्तित्व 
को ही बनाये रखता है बल्कि उसकी प्राति को दिशानिर्देश देता है, उसके जीवन को 
अनुप्राणित करता है । 

स्वामी विवेकानन्द का मानना है कि भारतीय राष्ट्रवाद को केवल पर्म ही 
अनुपराणित कर सकता है। धर्म के कारण ही भारत ने विश्व में अपनी सांस्कृतिक पताका 
फद्शई पी और आज भारत के पषव के मूल में आध्यात्म का तुप्त हे जाना ही है। 
उन्हें विश्वात वा कि भविष्य में धर्म ही भारतीय राष्ट्रीय जीवन का मूलाधार बनेगा । कोई 
भी एष्ट्र अपने अतीत को मुलाकर महन नहीं बन सकता । अपने अतीत्त को भुला 
दैने के कण ही भारत अधोगति को प्राप्त हुआ है अत- भारत को जगना होगा और 
इसमें केवल उसका ही नहीं बत्कि विश्य का कल्याण होगा | लेकिन भारत केवल पर्म 
के द्वाग ही जग सकता है क्योंकि भारतीय राष्ट्र की मूल प्रवृत्ति ही पर्म है। इसी के फारण 
ही तो यह कभी विश्वगुर एहा या। प्रो. थी. पी. वर्मा के शब्दों मे विवेकानन्द ऊहा करते 
पे कि जत्तीत में भातत की सृजनात्मक प्रत्तिणा की अभिव्यक्ति मुख्यतः धर्म के क्षेत्र से 
ही हुई पी। यर्म ने भरत में एकता और स्पिर्ता को बनाये रखने के लिए एक सृजनात्मक 
शक्ति का काम किया या, यों तक कि जब कभी गजनीतिक मत क्षिखित् और दुर्बत 


3. छाप विवेशातद , कर्मदोग, एमडृष्य मठ, नाग्यु,, व 72. 
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हो गयी तो यर्म ने उत्तकी पुन- स्थापना में योग दिया | इसलिए विवेकानन्द ने घोषणा 
वी कि राष्ट्रीय जीवन का दार्मिक आदर्शों के आधार पर संगठन किया जाना चाहिए। 
उनके विचार में आध्यात्तिकता अपवा यर्म का अर्प शाहवत तत््त का साझ्षात्कार काना 
या। सामाजिक मतवादों, धर्मसपों द्वारा प्रतिपदित आचार संदिताओं और पुणनी संड़ियों 
को धर्म नहीं समझना चाहिये । वे कहा करते ये कि पर्म ही निरन्तर भारतीय जीवन 
का आधार रह है, इसतिये सभी सुपार धर्म के माध्यम से ही किये जाने चाहिये । तभी 
देश की बहुसस्यक जनता उन्हें अगीकार कोगी | अत: गष्ट्रवाद का आधात्मिक अपवा 
धार्मिक सिद्धात राजनीतिक चिन्तन को विवेकानन्द की प्रथम महत्त्वपूर्ण देन माना जा 
सकता है। बंकिम की मांति विवेकानन्द भी भारत के एक आशाष्य देवी मानते ये और 
उम्रकी देदीप्यमान प्रतिग की कत्पना और स्मरण से उनकी आत्मा जगमगा उठती 
दी । यह कत्पना कि भारत देवी माता की दृश्यमान विधूति है, ब॑गाल के राष्ट्रवादियों 
और आतंकवादियों की रचनाओं तया भाषणों में आधाग्भूठ धारणा पही है।”! 

यद्यपि विवेकानन्द राजनीतिज् नहीं थे लेकिन उनका ग़जनीतिक चातुर्य इस बात 
परे निहित है कि उन्होंने द्रिटिश साम्राज्यवाद दी घुल्लमजुल्ता आलोचना न कर, भात 
की दयनीय त्तपितिं से उबरने के लिये अतीत से प्रेरणा लेने का आव्हन किया । उन्होंने 
युवर्कों को लतकाग् कि वे दृढ़ सकत्प लेकर मातृभूमि को पुन. गौएवर्मदित करें। उन्होंने 
कहा, “आज हमारे देश को जिन चीजो की आवश्यकता है वे हैं लोहे की मततिपेशियाँ, 
सस्पात की तंव्रिकाएँ, प्रखर सकत्प, जिसका कोई प्रतितेध न कर म्के, जो अपना काम 
झ प्रकार से पूग़ कर सके, चाहे मृत्यु से साक्षात्कार ही क्यों न करना पड़े । यह है जिप्तकी 
हमे आवश्यकता है और हम तभी सर्जन कर सकते हैं, तभी सामना कर सकते हैं और 
तभी शव्निद्धाती बन सकतें हैं जबकि हम अद्वेैत के आदर्श का साक्षात्कार कर लें, सवकी 
एकता के आदर्श की अनुषृति करतें, अपने में विखास, विश्वास और विश्वास्त ! यदि 
तुम्हें अपने तैंतीस करोड़ पौर्णिक देवताओं में तया उन सब देवताओ में विल्लास्त है 
जि विदे्धियों ने तुम्हरे बीच प्रतिष्ठित कर दिया है ऊिन्नु फिर भी आनने में विश्वास 
नहीं है तो तुम्हारा उद्धार नहीं झे सकता । अपने मे विज्वाप्त रखो और उप्त विखातत 
पर दृढतापूर्वक खड़े रहे । क्या कण्प है कि हम तैंतीस करोड लोगो पर पिछले एक हजार 
वर्ष से मु भर विदेशी शसन करते आये हैं ? क्योंकि उन्हें अपने में विश्वास या और 
हमे नहीं 2 

सप यह है कि विवेकनन्द का ग़द्धवाद हिन्दुत्व और आध्यात्म से ओतप्रोत 
है । इनका दिन्दुल् सरीर्य नहीं है, यह सार्वभौम है, यह गतिशील और वैज्ञानिक है। 


4 दी ६ दर्म अपुनिद् भारतीय रजनविक दिलत, रक्ैस्ययया अप्वान, पृ 338 
2 थी वस्यतीट दर्क्‍्स ऑड हवाई विदेडानन्द, यर्ड 3, प्‌ 3927 
पुद्धटय नशा दा उदूपुद दई पुस्तक भर 63 
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यह कर्मयोग है। उन्हीं के श्दों में 'कर्मयोग नि स्वार्ययरता और सक्कर्म द्वारा मुक्ति लाभ 
कल्ने की एक विशिष्ट प्रणाती है। कर्मयोगी को किसी भी प्रझ्र के धर्ममत का अवतम्बन 
काने की आवश्धकता नहीं। वह ईस़र में चाहे वि्लास करे या न को, आत्; के सबंध 
में भी अनुपतन्दान करे या न को, किसी प्रसर दा दाशनेक विचार भी करे अयवा न 
को, इससे कुछ बनता विगड़ता नहीं । उत्तके सम्मुख उसका बस अपन निश्वार्यपतता 
लाभ हप एक विशिष्ट कोष छता है और अपने प्रयल द्वात ही उने उक्तकी प्रगति कर 
तेनी.पड़ती है। उसके जीवन दा प्रत्येक क्षण है मानो प्रत्यक्ष अनुभव होना चाहिए क्योंकि 
उस्ते तो अपनी समत्या का समाधान किस भी प्रकार के मतामत की संझयता न लेकर 
केबत कर्म द्वाए ही काना छेता है, जबकि ज्ञादी उसी समस्या का समाधान अपने ज्ञान 
और अआन्तरिक प्रेरणा द्वग त्या भक्त अपनी भक्त द्वारा करता है ।7 


दिदेकानन्द का राष्ट्रवाद न तो सकीर्ण है और न ही यह कट्ठपपन पर आधारित 
है। यह उप्र इस अर्प मे है कि एद्भ को आगष्य देव के रूप मे चित्रित किया गया है 
जहों निजी स्वार्य और हित लुत हे जत्ते हैं और व्यच्टि और समष्टि एक दूसरे के लिए 
झर्मित्र हैं, जह्ँ दोनों के दीच कोई विभाजक रेखा नहीं रहती । लेकिन यह फासीवादियों 
दा नाजीवारियों की पद्ध की कत्पना से पूर्गम्पेण भिन्‍न है । विवेकानन्द की एष्ट्रवाद 
मी कहना में व्यक्ति की स्पतत्रता अशुण्ण बनी रहती है क्योंकि ग्रद्र के साथ जुड़कर 
वह और भी आनन्द का अनुभव करता है। आखिर मनुष्य का जीवन अपने साथियों 
के हित सम्पादन ते ही तो सार्पक बनता है । यही तो विवेकानन्द का कर्मयोग है | 'बहुत्व 
में एकत्व है सृष्टि का नियम है। प्रत्येक छी-पुछुष में व्यव्विगत रूप मे कितेगा भी 
भेद क्‍यों न हो, उन सबक्ले पीछे वह एकत्व ही विद्यमान ॥: दूसे शब्दों में सब एक 
से ही हैं, जो एक को दूसरे ते पृषऊ करता है वह अहान है, अपर्न और स्वार्प है । 
ख्तंत्ता 

पियेशनन्द खतइता के प्रयत् समर्थक हैं । यते उनकी विशेषता है कि जहों 
एक ओर बह उप्र ग्झ्धवाद के प्रणेता हैं द्ह दूसी ओर वह व्यक्तिगत स्वतत्रता के भी 
प्रवत्त समर्यक हैं । प्रय उप्र ग््धदाद के समर्पकों ने व्यक्त छतत॑त्रत्ा की बति दे 
दी है जिसके परियाम त्वद्प स्वत परद्ध और गुलाम नागरिक जैसी त्थिति नगर अप्ती 
है १ छिस्टर झील अर्पन: और मुलेलन के इटली दी यही ए्थिति दे. झाम्यवाद व्यवस्या 
यदपि राष्ट्र-एम्य की झयधारणा मे विश्दात्त नहीं करती, लेकिन «मिको की तानाझाती 
की अड़ में आम नागरिक सक्निगत स्वतयता से देचित ही हो गया । उिपेफानन्द स्वत 
न तेयो के स्तंब एच को सयधाएा प्रस्तुत काहे हैं झो कि बाह्य में अभिनाददीय 

॥ 


] कमी विदेझनन्र : ऊर्मचए, पृ 37व32. 
2 स्पदी डिवेशपतद : कर्मरेंष, प्‌ 22 
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स्वामी विवेकानन्द मानते हैं कि स्वतंवता ही मानव समाज के विकास का मूलम॑त्र 
है। उप्त अनुभूति का नाम ही स्वतंत्रता है जो संपूर्ण विश्व में जीवन का बोध कराती 
है। इसका अर्थ यह हुआ कि व्यक्ति में यह बोध हैना चाहिए कि उसके समान सभी 
स्तत्र हैं और चन्द लोगों के हितों के खातिर अन्य लोगों को परतन्त्र नहीं बना 
सकते । मनुष्य को राजनीतिक, सामाजिक, आर्थिक, आत्मिक और नैतिक प्रगति के 
लिए स्वतंत्रता पाम आवश्यक है | जवाहरलाल नेहह्र ने उनके बारे में बैक ही लिखा 
है कि 'ववामीजी राजनीति से अलग रहे, उन्हें अपने वक्‍त के ग़जनीतिज्ञ नापसन्द थे । 
तैकिन उन्होंने आजादी, बद़बगी और जनता को उठने की जरूरत पर बार बार बल 
दिया । सिर्फ सोच विचार और कामकाज की आजादी ही जिन्दगी, तरक्की और खुशहाठी 
की शर्त है।! 

विवेकानन्द के सन्यास्ी के गीत में स्वतंत्रता के आदर्श की अभिव्यक्ति मिलती 
है जिप्तप्े प्रेणा पाकर अनेक गष्ट्रवादियों ने ब्रिटिश शासन को उखाड़ फेंकने का संकल 
लिया था। 


अपनी बेड़ियों को तोड डातो । 

उन बेडियों को जिन्होंने तुप्ते दाधकर डाल एखा है। 

वे दीप्तिमान सोने की झों, 

अपवा काती निम्न कोटि की पातु की, 

प्रेम, घृणा, शुभ, अशुभ - 

द्वैधता के सभी जजातों को तोड़ डाल, 

तू समझले कि दास दात्त है, 

उत्ते प्रेम पूर्वक पुचकाग् जाय, अषवा कोड़ो से पीदा जाए, 

वह सतत॑त्रता नहीं है, 

क्योंकि बेड़ियाँ की ही क्‍यों न हों, 

बांपने के लिए कम मजबूत नहीं होती, 

इसतिए है वीर सन्याती उन्हें उतार फेंक और बोत 

ओम तत्‌ सत्‌ ओमू | 

नीपे तिसी पंक्तियाँ आन्तरिक स्वतेवता और आत््म-विश्वास पर जोर देती हैं 

और पर्म्पग्न से हटकर हैं :- 

तू कहाँ दूंढ रहा है। 

तूमे बढ़ स्वतंत्रता न यह लोक न वह जोक दे सकता है, न वह 

व्यर्य में तू दूंढ रह है प्रेयों और मद्दिये में, 

तेग़् अपना ही तो हाप है जो पत्तीट रक्ष है। 

उस उज्जू को पकड़े है जो तुमे 
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इसलिए घू वित्ाप करना छोड़ दे । न 

ज्जू छो हप से जाने से, हे वीर संन्यासी,. 5५... 

और बोल, - ओम तत्‌ सत्‌ ओम । 

विवेकानन्द, आविन्द और गौंपी बाहय और आन्तरिक खतंत्रता में अन्तर करते 

है और कहते हैं कि आप जितनी आन्तरिक स्वतंत्रता का आनन्द लेते हैं उसी अनुपात 
मैं हो वाद्य खतेत्रता का उपभोग कर सकते हैं। विवेकानन्द के तिए यद्यपि खतेत्रता 
की अयधारणा आध्यात्मिकता का पुद लिये हुये है, इसमें माया के बन्धनो से मुक्ति की 
बात कही गयी है, लेकिन यह केवल कात्यनिक थोथी स्वतज्ता नहीं है। यह भौतिक 
जगत से भी जुड़ी हुई है । उनका कहना है कि स्वतंत्रता उपनिषदों का मुख्य तिद्धान्त 
रहा है और यह शप्तीरिक, मानतिक, आध्यात्मिक सभी क्षेत्रों में व्याप्त है । गुलाम व्यवितत 
मानतिक और आध्यात्मिक स्वतद्रता का आनन्द ले ही नहीं सकता। अमेरिकी स्वाधीनता 
का उन्होंने खागत किया और 4 जुताई १776 को प्राप्त यह छत्तत्रता विज्वमा में प्रतिष्ठित 
हुई । उन्होंने चार जुलाई के प्रति शीर्षक कविता की रचना की जो इस प्रकार है --- 

तुन्नको कोदिश: अभिवादन, हे प्रकाश के प्रभु 

आज तुम्टारा नव स्वागत, 

विश्व को प्रदीप्त कर एऐहे हो, 

है दिवाकर । आज तुम स्वतंत्रता से 

विद्व को प्रदीप्त कर रहे हो, 

है प्रधो ! अपने अनवध्य मार्ग पर निएन्‍्तर बदते जाओ, 

जब त्क कि तुम्हारे माययाह का प्रकाश विश्व भा में न फैल जाय, 

जब तक हर देश प्रकाश को प्रतिद्रिम्बित न करने लगे, 

जब तक कि पुष्ष और लियौ मस्तक ऊँचा काके, 

अपनी बेढ़ियों को टुया हुआ न देख ले, 

और जब तक कि यौवन के आद्वद में उनका जीवन नया न हो जाय ।* 

विवेकानन्द का क्रांतिकारी संदेश यह है कि स्तंत्र व्यक्ति और राष्ट्र को चाहिये 

कि वह दूसरे व्यक्तियों एवं राष्ट्रों को स्वतंत्र होने में सहयोग दे । जो नियम, कानून, 
परम्पय एवं शैति-प्वाज मनुष्य को खतंत्र होने से ऐके उन्हें समूत नष्ट फर दिया 
जाय । 
समाणवाद 


प्राय: वर्ग-संघर्ष में आत्या रणने वाले लोग ही समाजवादी कहलाये हैं, लेकिन 
यह पाएगा ठीक नहीं है। सामाजिक समरत्तता, सामष्जस्य और सहिष्णुता के आफर 
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पर भी समाजवाद के मूल तिद्वान्तों का प्रतिषादन किया जा तकता है । विवेकानन्द और 
गौधी को इस थ्रैणी के समाजवादियों में रखा जा सकता है जिन्होंने असमानता, दौरिद्रता, 
शोषण, अन्याय, अतगाव, उत्पीड़न के विक॒द्ध जिद्वद ऐड़ा और स्वतंत्रता एवं समानता 
के आदर्श को स्वीकाग। स्वामी विवेकानन्द यूगेप और पश्चिमी जगत के बग्ते पूँजीवाद 
के दुष्परिणामों के प्रति सजग थे जौर इसलिये एक ऐस्ती सामाजिक, आर्थिक और 
राजनीतिक व्यवस्था के प्रबल पश्चथर ये जिसके अन्तर्गत मानव स्वतत्रता और समानता 
पए आपारित मूल्यों का जीवन में आत्मसात कर सके । उनकी झुस के क्रैतिकारी 
अग्रजकतावादी विचारक प्रिंस ख्लेपोयकिन से भेंट हुई थी जिप्तका उन पढ़ प्रभाव पड़ा । 
स्वामीणी ने स्वय को समाजवादी कहना प्रारंभ भी किया और पुस्तक की रचना भी फी 
जिसका शीर्षक था मैं एक समाजवादी हूँ ।' 
उन्होने अहसास किया कि वह दिन दूर नहीं है जबकि शूद्रों के रूप में ही शूदर 
शासक बन जायेंगे । उनके अनुसार समाज पर अब तक पुररोहितों, पादरियों, मौलवियों, 
सैनिकों एवं व्यापारियों ने राज्य कर लिया है, अब शूद्रों का राज होगा । यह इसलिये 
होगा कि उनमें अब चेतना जाप्रत हो ही है कि उनके श्रम का और लोगो ने शोषण 
किया है अत. वे अब संगठित हो रहे हैं। अब उच्च वर्ग निम्न वर्गों का शोषण नहीं 
कर पायेगे । उन्होने कध कि भूख सबसे बडी बीमादी है और भूखे आदमी से नैतिक 
आचाण की अपेशा नहीं की जा सकती | उन्होंने उद्घोष किया, 'बुमुझ्ित॑ किम म करोति 
पापम्‌' । स्वामीजी का ढृदय गरीवों की कर्णाजनक स्थिति पर पत्तीज उठता या और 
उन्होंने कह कि देशभक्ति की दिशा में पहला कदम इन निराश्चित, पराथ्रित, असहाय, 
दुर्बत एव दीन-हीन लोगो के लिए गेटी की व्यवा्या करना है। उन्होने भावुक मन से 
यहाँ तक कह दिया कि गेटी में ही मगवान के दर्शन होते हैं । 
स्वामी विषेकानन्द ने भारत के उच्च वर्गों के लोगों पर निर्मम प्रद्वार झिया है जिन्होंने 
सदियों तक सत्ता-सुख भोगा है और अब भी गीबों, शूद्रों, पिएथें, गरीबों के कल्याथ 
हैतु कुछ भी मही करना घाहते । उन्होंने उन्हें इन कठोर शद्धों मे ललकाग है --- 
“प्रात के उच्च वर्गों, क्या तुम अपने छो जीवित समझते हो ? तुम तो केवल 
दस हजार दर्ष पुगनी ममियाँ टो । भारत में ददि किसी में तमिक भी प्राणशक्ति शेष !ह 
गई है ज्ञो वह उन लोगों में है जिन्हे तुम्तरे पूर्वज चलती फिरती लाश समझकर प्रा करते 
ये। चतती फितती ताश तो यात्तव में तुम ते, भावत के उच्च वर्गों । माया के इस जगत 
में असली माया तुम से, तुम्दी गृढ पहेली और मद्त्थन की मृगमरीचिका हो । तुम भूतकाल 
के प्रतिनिधि हो, तुम अर्तीत के विभिन्‍न रृषों के अव्यवत्यित जमघट हो, लोगों को तुम 
वर्तमान में भी दृष्टिगोचर प्रतीत होते हो, यह तो मन्दाग्न से उत्पन्न दु,स्वन है | तुम 
शून्य हो, तुम भविष्य की सदन नगष्य वस्तु हो । खवज-लोक के निवाततियों, तुम अब 
भी क्यों लड़खदाते हुए घूम रहे हे २ तुम पुगतन भारत के शव के मांसटीन और खनहीन 
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अस्थिपंजर हे, तुम ज्ञीघ्र ही राख बन कर हवा में विलीन क्यो नहीं हो जाते ? तुम अपने 
को शूत्य में विलीन कर दो और तिरोहित हो जाओ, और अपने स्थान पर नये भारत 
का उदय होने दो । उसे (नये भारत को) उठने दो, हत की मूंठ पकड़ किसान की कुटिया 
में से, मछुओ, मोचियों और भंगियों की झोपडियो में ते | उठने दो उस्ते परचूनी वाले 
की दुकान से और पकोडी बेचने वाले की भट्टी से | उठने दो उसे कारखानों से, हाथे 
से और बाजाएें से | उसे कुजों, धनो, पहाडियो और पर्वतो से उठने दो | इन सापाएण 
जनों ने हजाएें वर्षो तक उत्पीड़न सहन किया है और बिना शिकायत किये और बडबड़ाये 
सहन किया है, जिसके परिणामस्थरूप उनमे आश्यर्यजनक सहनशक्ति उल्तन्न हो गई 
है। वे अनन्त दुःखो को सहते आये हैं जितने उन्हे अविचत शक्ति प्रदान कश दी है 
मुद्ठी भर दानों पर जीवित रहकर चे संप्तार को झकझोर सकते हैं। उन्हे ग्रेट का आधा 
हुकड़ा ही दे दीजिये और फिर तुम देखोगे कि सारा विश्व भी उनकी शक्ति को सम्भालने 
के लिये पर्याप्त नहीं होगा। उनमे रक्तवीज की अक्षय शक्ति विधमान है। इसके अतिरिक्त 
उनमें आश्चर्यजनक शक्ति है जो शुद्ध और नैतिक जीवन से उपलब्ध होती है और जो 
सस्तार में अन्यत्र कही देखने को नहीं मिलती । ऐसी शान्तिपूर्णता, ऐसा सन्तोष, ऐसा 
प्रेम, शास्तिपूर्वक तया निरन्तर काम करते रहने की ऐसी शक्ति और काम के समय ऐसे 
सिहतुल्य पौरुप का प्रदर्शन - यह तब तुम्हे कहाँ मिलेगा ? अतीत के अस्थिपजरो । 
यहाँ तुम्हारे समक्ष तुम्हारे उत्तायिकारी खड़े हैं जो भविष्य का भारत है | अपनी तिजोरियो 
की ओर अपनी उन रत्लजड़ित मुदरियों को उनके वीच जितनी शीघ्र हो सके, फेक दो 
और तुम हवा में विलीन हे जाओ जिससे तुम्हें भविष्य मे कोई देख न सके - तुम्र केवल 
अपने कान खुले रखो | जिस क्षण तुम तिरेहित हो जाओगे उस्ती क्षण तुम नवजाग्रत्त 
भारत का उद्धादन - घोष सुनोगे ।! सर्वहाय़ वर्ग की इसे ज्यादा प्रभावशाली ढग 
से शायद ही किसी ने वकालत की हो । 


वैसे स्वामी वियेकानन्द समाजवाद को एक आदर्श व्यवस्था नहीं मानते । 
परम्परा समाजवाद से उनका मेल भी नहीं खाता । न तो वह वर्म सपर्ष में विश्वास 
करते ये और न ही श्रमिक वर्ण की तानाशाधी के त्िद्धान्त मे ही जैसा कि भार्वसवादी 
करते हैं। वे येदान्तवादी हैं और वर्गहीन समाज की अवधाए मे उम्र प्रकार विश्यास्त 
नहीं करते जिम्र प्रकार कि मार्क्तवार्दी करते हैं। उन्होने स्दीकार किया कि प्रकृति ने सबको 
समान नहीं बनाया है इसलिये जो दुर्बल है उत्ते आगे बढाने के लिये ज्यादा तदजोह की 
आवज्कता है| उन्होने कहा कि एक ग्राह्मण को उतनी शिक्षा की आवश्यकता नहीं 
है जितनी कि चण्डल को । वख्ुत उनका आदर्श एक सास्कृतिक एवं आध्यात्मिक 
भातृभाव या जिसमें आर्थिक समानता का पद्ष भी निहित है। चूँकि वह मनुष्य को केवल 


]४ रूघतौट दर्श ऊर सदमे विवेशनन्द, जित्य 7, पृ 325-28 दी पी दर्मा दररा उद्घुद बड़ी 
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प्रैतिक प्राणी नहीं मानते इसलिये आध्यात्मिक एवं नैरिक पन्न पर बल देते हैं क्योंकि 
जीवन का ध्येय केवल भौतिक जगत में समानता प्राप्त काना नहीं है बल्कि आत्म 
साक्षात्कार करना है । आत्म साक्षात्कार के रास्ते में गरीदी, उत्पीड़न, शोषण,' अतगाव 
आदि न आये इसलिये वह भौतिक जगत की समानता और स्वतंत्रता की बात करते 
हैं। तेकिन स्वत॑त्रता केवल आर्थिक एवं ग़्जनीतिक अर्य में ही नहीं है, बत्कि समस्त 
बधनो से मुक्ति है। समाजवादी इस अर्थ में समानता और खतंत्रता की बात नहीं 
करते | उनके चिन्तन में आध्यात्मिक और मैतिक पक्ष गायब है | विवेकानन्द इसलिये 
प्रचतित समाजवाद के प्रति आकृष्ट नहीं हैं । उन्हीं के शब्दों मे 'मैं समाजवादी इसलिये 
नहीं हूँ कि मैं समाजवाद को एक श्रैष्ठ व्यवत्या मानता हूँ, बत्कि (पूरी) ऐटी के न होने 
से आधी गदी का होना बेहतर है । अन्य व्यवस्था को आजगाया जा चुका है और वे 
विफल छिद्ध हुई हैं । इसे भी आजमाया जाय यदि किसी जन्य वजह से नहीं तो केवल 
नवीनता के लिए ही सही ! दु,ख और सुख का पुनर्वितरण उत्त त्थिति की अपेक्षा तो 
अच्छा ही है जिप्तमे कुछ व्यक्ति सदैव दु:ख और कुछ सदैव सुख का अनुभव करते 
हैं। इस दुःखपूर्ण ससार में व्यक्ति को कभी म कभी तो छुख प्राप्त होना चाहिये ।४ 

विवेकानन्द का योगदान इस अर्प मे है कि उन्होंने समग्र मनुष्य का अध्ययन 
किया जिसमे उसके भौतिक, आध्यात्मिक और नैतिक पक्ष समाहित हुये । उन्होने शक्ति 
और निर्भीकता का तिद्वान्त प्रतिपादित किया जो श़जनीतिक चिन्तन की शब्दावती मे 
प्रतिगोष का सिद्धान्त कहलाता है । उन्होंने भारतीय ग़ष्ट्र की अवधाण्णा प्रत्रिपादित की 
और सुपुष्त भारतीय मानस को जगाया। उन्होंने ललकारा कि जिसका अतीत इतना भव्य 
है वह राष्ट्र कब तक अघेतन पडा रहेगा उन्होने पश्चिम के अन्यानुकाण की पी भर्त्सना 
की । उनकी राष्ट्रवाद की अवधारणा ने अनेक स्वतंत्रता सेनानियों को प्रेरणा दी । उनकी 
स्वतत़्ता की अवधारणा भी बहुत महत्त्वपूर्ण है । वह मिल की भाति थोदी स्वतंरता के 
मसीहा महीं हैं। वस्तुत- उनकी यह अवयाएणा काफी विस्तृत एवं संपूर्ण है ॥ उनकी 
समाजवाद की अवषाएणा भी परम्परागत्त समाजवादियों से कहीं अधिक उन्नत प्रतीत हेती 
है | सबसे बडी बात यह है कि विवेकानन्द एक मद्ठन्‌ कर्मयोगी और तपस्थी प॑न्यासी 
पे जिन्होने सर्वप्रयम भारत के गौरवशाली अतीत से पश्चिम को परिचित काया | उनका 
893 का शिकागो सर्वपर्म समैलन में दिया गया भाषण अब भी बड़े मौरव के साथ 
स्मरण किया जाता है । परकीय सता के चंगुल मे बंधा हुआ, अपनी अस्मिता को वित्मृत 
किया हुआ, सुषुर्ा, अपेतन भारत को इस्त युवा संन्यासी ने जाग्रत किया और उनका 
यह संदेश कि उठो, जागो और प्रतीक्षा मत करो जबतक कि तुम अपने ध्येय को प्राप्त 
न कर लो/ वियुत्त प्रवाढ़ से भारत के कोने कोने में फैल गया। उन्हें गर्व के साथ भारतीय 
आध्यात्पिक रा्ट्रदाद का जूक कटा जाता है। 





१ दी कम्पटीट वर्क्स ऑफ स्वामी विवेझानन्द, दोल्यूप 8, पृ 38-2, अटैन आश्रम । अत्योहा। 
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गोपाल कृष्ण गोखले (866 - 95) 
मह्मपष्ट के रत्लागिरी जिले में जन्मे गोपाल कृष्ण गोखले प्रमुख उदारवादी मेता 
थे। वह स्वतंत्रता संध्राम के अत्यन्त प्रतिष्ठित अग्रणी नेता होने के साथ ही साथ एक 
प्रा अक्ता, चिन्तक, सविधान विशेषज्ञ एवं लेखक ये । गाँबीजी मे उन्हें अपनों 
सजनीतिक गुु्ठ माना है और लिखा है कि वह गगा के समान पवित्र एव गम्य हैं जिसमें 
डुबकी लगाकर भी कोई बाहर आ सकता है जबकि लोकमान्य तिलक प्रशान्त महाप्तागर 
की भौँति गंभीर एवं फिरेजशञाह मेहता हिमालय की भाँति ऊँचे हैं । 


बड़े संघर्पों के बाद वह विद्या अध्ययन कर पाये ये लेकिन मेघावी होने के कारण 
सभी समस्याओं से जूध्नते हुये भारत के उज्ज्वल सितारे बन सके । विद्यार्थी जीवन मे 
बह प्रश्तिद्ध अग्रेज विचाएक एडमंड बर्क से प्रभावित हुये जिनकी प्रतिद्ध पुस्तक 'रिफ्लेकान्स 
आन दि फ्रेच रिवोल्यूशन' की उन पर गहरी छाप पड़ी | गणित और अंग्रेजी भे उन्होंने 
असाधाएण योग्यता अर्जित की । डेक्कन एजुकेशनल सोसाइटी के सदस्य के रूप में उन्होंने 
अपूतपूर्व सामाजिक सेवायें अर्पित की । उन्होने शिक्षक के रूप में अपना जीवन प्रारम्भ 
किया लेकिन योग्यता, विद्वता और देशभक्ति के कारण वह 39 वर्ष की अपेक्षाकृत अल्प 
आयु मे ही एष्ट्रीय कांग्रेस के अध्यक्ष निर्वाचित हुये | 22 वर्ष की आयु में ही यह बम्बई 
विधान परिषद के सदस्य मनोनीत हुये । 902 में यह वायस्राय की विधायी परिषद्‌ के 
सदस्य मनोनीत हुए । इन दोनो परिषदों में उनके भाषण चमत्कारिक होते ये, उसके बजट 
भाषण को सुनने के लिए बड़े-बड़े बुद्धिजीवी लालायित रहते ये | उनकी भापणकज़ा, 
त्ष्यों का निरपण, मृदुभाषिता, तर्कशक्ति एवं भाषा पर अधिकार उनकी सफलता की 
कुंणी थी। उनके सुझ्नावों की लाई कर्जन जैसे अनुदार भारत विगेषी और दभी वायस्तशय 
भी प्रशंसा करते ये । संसदीय व्यवस्था के तो वह माने हुए विशेषज्ञ थे, वह आतोचना 
केवल आलोचना के लिये नहीं करते थे, उनकी आलोचना सदा रचनात्मक होती यी, 
किप्ती मॉडत की भर्ससना उसमे सुधार की दृष्टि से करते थे । यही कारण था कि अंग्रेज 
शाप्तक भी उनके भाषणों के बड़े ध्यान से सुनते थे और उनके सुत्नावों को कार्यान्वित 
काने का प्रयास करते ये । 


गोसते पर महादेव गोविन्द रागाड़े का गहरा प्रभाव पड़ा । जब यह फार्यूसन कॉलेज 
पूना में शिक्षक के रूप में कार्यरत थे तब ही सनाड़े से उतकी भेट हुई जिसका उनपर 
एतना प्रभाव पड़ा कि उन्होने ग़नाड़े को अपना ग़जनीतिक गुरु गान तिया और उनके 
नेतृत्व में सार्वजनिक कार्य प्राउम्म किया । एनाड़े के रजनीतिक, आर्थिक एवं सामाजिक 
विन्तन का उनपर गहरा प्रमाव पड़ा । सनाड़े की धर्मनिरपेश्त राष्ट्रवाद, उदारवाद, मानव 
अपिकार एवं जनपंत्र कौ अवधाएणा गोखले के चिन्तन की आधारतिला बन गई । एनाड़े 
के अतिरिक्त दो अन्य व्यक्तियों दा प्रभाव भी णोरले पर पड़ा । ये थे --- दादाभाई 
मौरेजी और फिरोजशह मेहता । नौग्ेजी के सीपे-सादे पवित्र जीवन, देश भक्ति और 
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राष्ट्रीय की भावना ने उन्हे प्रभावित किया । फिरेजशाह मेहता से उन्होंने दलीय संगठन 
और उसकी तकनीक सीखी । वह मेहता से इतने प्रभावित हुये कि एक बार उन्होने यहाँ 
तक कह दिया कि फिरोजशाह के साथ रहकर गलती करना पत्तन्द करेगे मुकाबले उनके 
बिना सही काम करने के । 


उन्होने भारत की दयनीय आर्थिक त्यिति से अवगत काने वेल्वी कमीशन के 
समझ्ष अपना प्रतिवेदन पस्तुत करने हेतु इंगलैंड की यात्रा की । उन्होने देश के वित्त पर 
भारतीयों के नियत्रण एव प्रशासनिक सेवाओ के भारतीयकाण के मुद्दो पर प्रमावशादी 
ढग से अपने विचार प्रस्तुत किये । उन्होने 905 मे सर्वेन्ट्रस ऑफ इंडिया सोलाहदी 
की स्थापना की जिससे अनेक विशिष्ट व्यक्ति जुड़े और इसके माध्यम रो अनेक महत्त्वपूर्ण 
सामाणिक कार्य सम्पादित हुए । गोखते का समकालीन भारत के सार्वजनिक जीयन में 
लोकमान्य तिलक के करीब-करीब समकझ्न दी स्थान था यद्पि अपने उग्र और क्रातिकारी 
विचाये के कारण तिलक को अधिक लोकप्रियता मिती । उनकी अपेक्षाकृत कम आयु 
मे ही मृत्यु हो गई । मृत्यु पर शोक व्यकत् करते हुए बालगंगायर तिलक ने कहा कि गोखते 
भारत के हरे और महाराष्ट्र के आभूषण थे। वह अपनी अपरिमित प्रतिभा, योग्यता और 
क्र परिथ्रम के बल पर ही उन्होंने इतनी प्रसिद्धि अर्जित की ।"! 
गोखले के विचार 

भातत-ब्रिटिश सहयोग के समर्थक के रूप मे गोखले की आलोचना भी की गई 
है। प्राएम्म में वह यह मानकर चतते थे कि ब्रिटिश राज भारत मे वरदान है लेकिन पीरे- थीरे 
अग्रेजो के कुकृत्यो एवं जुल्मों से शुब्ध होकर वह अपने विचारों को बदतने लंगे । वह 
देशभविन मे क्रि्ती से पीछे न थे लेकिन उनका मानना या कि राष्ट्रीय धुनर्निर्माण हेतु 
सभी क्षेत्रों का समन्वित विकास होना चाहिए । राजनीतिक स्वतंत्रता के पूर्व सामाजिक 
सुदृढता एवं चरित्र-निर्माण आवश्यक है । आजादी को अश्षुण्ण बनाये रखने हेतु सामाजिक 
चेतना जगाना आवश्यक है | वह पश्चिम के जनतंत्र, उदारवाद, मानव-यूल्य, प्रशासनिक 
व्ययस्या, सामाजिक समानता एवं समर्सता, सविधानवाद की अवधाणाओं से प्रभावित 
ये और चाहते थे कि भातत मे भी ऐसा सुगगज स्थापित हे । तिलक और गोफते मे यही 
मुख्य अन्तर था । जहाँ तिलक स्वाज्य पर जोर देते थे गोखते का बल सुग्रज पर॒ था, 
वह इंगतैंड की सत्याओ को भातत में लाने के पक्षथर ये और चाहते ये कि प्रशासनिक 
सुधार हो जिसके मूल मे सत्ता का विकेन्द्रीकीण और जन सहभागिता रहे । वढ़ शासन 
में प्रितयिता, स्वस्थ वित्तीय नीति, मिला के आपुनिकीकरण एवं व्यापकता पर छोर 
दैते थे । वह क्रमिक विकाप्त चाहते थे और नं, प्रदर्शनों एवं उकसाने वाले भाषणों 
को पत्नद्द नहीं काते ये। उन्हें भय या कि ऐसा करने पर ब्रिटिश सरकार का आक्रोश 
बढ़ेगा और जनता पर बह जुल्म ढह्ययेगी जिसकी कोई आवश्यकता नहीं है। वह ब्रिटिश 


] दिख शगदल द्वरपा सदा, इंडिपन परी टिकत दिंकर्स, अप्मएम एड हन्म, देह, पृ 93 
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जनता और साकार की सदाशयता के प्रति आश्वस्त ये | वह राजनीति में नैतिकता और 
संविधानवाद के प्रबल पश्मपर थे । वह देश में प्रचलित व्यवत्या को तोड़कर अगरजक 
स्थिति नही चाहते ये, उन्होंने कहा कि जनता को उकसाना आसान है, लेकिन इससे 
देश को कोई लाभ नहीं होगा, इससे तो सरकारी आतक ज्यादा बढेगा और कानून और 
व्यवस्पा की आड़ में सरकार ज्यादा जुल्म ब्हायेगी । अतः उन्होने संयम, पैर्य, सहिष्णुता, 
चेतना, चरित्र निर्माण पर ज्यादा बल दिया । 


ग़जनीति का आध्यात्मीकरण 

गोखले गजनीति क्न स्तर ऊँचा उठाने मे विश्वाप्त कते थे | ग़जनीति को वह 
व्यवप्ताय या पेशा न मानकर मिशन मानते ये ! राजनीति समाज सेवा करने का एक 
माध्यम है और इसलिये यह व्यक्तिगत हितो और स्वार्यों से ऊपर पहनी चाहिए । इसमे 
आदर्श, उद्देशो और आयागें को सतत घ्यान में रखना चाहिये और इसलिये राजनीति 
से जुड़े लोगों को उच्चादर्श और पवित्र जीवन को सतत ध्यान मे रखना चाहिए । ग़जनीति 
मे मैतिकता का अभाव इसे भ्रष्ट कर देता है। इसलिये अच्छे उद्देश्यों की प्राप्ति हेतु 
अच्छे साधनो की भी आवश्यकता होती है। सत्य, सवैधानिकता, साधनो की पवित्रता, 
और व्यक्तिगत और सामाजिक जीवन में शुविता की गोखले ने जोरदार वकालत की 
और इनका गांधी ने अनुसरण किया | गलत तरीकों से अर्जित ख़तत्रता, जनतत्र एवं 
मानवापिकार कोई अर्प नहीं रखते । बढ खततत्रता हो ही नहीं सकती जिसको प्राप्त करने 
के लिए गतत सापनों का उपयोग किया गया हो | उनकी दृढ मान्यता थी कि बिना व्यक्ति 
के चत्ति निर्माण के कुछ भी ठोस उपलब्धि नहीं हो सकती । 
धर्मनिरपेक्त पड्भवाद 


गोते प्रखर राष्ट्रवादी पे, लेकिन यह राष्ट्रवाद उदार था जो व्यक्ति की स्वतत्रता 
को अधुश्ण बनाये रखे । सर्वे्द्स ऑफ सोसाइटी के प्रत्येक सदस्य को यह शपष लेनी 
पड़ती थी कि वह अपने चिन्तन मे त्र्वोच्च प्राथमिकता ग़ष्द्रीयता को देगा और सभी 
भारतीयों को चाड़े वे किसी भी प्रजहव, वर्ण, प्रात एवं जाति के हे, अपना भाई 
समझेगा । 


व्यादद्रिक आदर्शवादी के रूप मे उन्होने तत्कात्तीन राजनीतिक परिरियतियों मे 
केवल उसी बात पह बल दिया जो प्राप्त की जा सकती थी । यही कारण था कि उन्होने 
तोकमान्य यातगंगाषर तितक की भति स्वगज्य का नाश नहीं दिया। उन्होने स्वशासन 
शद का प्रयोग किया | ययपि वह प्ीरे-पीरे द्विटिश सरकार की मेकनियति मे अविश्वास 
करने जो थे, तेकिन फिर भी उन्होंने संवैधानिक तरीकों को त्यागने की बात नहीं 
कही । कांग्रेस के 8905 में हुये बनारप्त अधिवेशन में अध्यक्ष के नाते उन्होंने निम्नालिधित 
दाते कही! (]) विधान परिषद में निर्वाचित सदस्यों की संख्या बढ़ाकर कुल संख्या की 
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आएी कर दी जाय, (2) भारतीय परिषद में तीन भारतीयों को शामिल किया जाय, 
(3) देश के सभी जिलों में पतमर्शदादी बोड़ों का मठन, (4) न्यायप्रातिका का 
कार्यपालिका से पृथक्कीकण, ($) सैनिक व्यय मे कयैती, (6) तकनीकी और 
औदोगिक शिक्षा का विस्तार, (7) न्यायपालिका में भारतीय सिविल सर्विस के कानून 
विशेषज्ञों की भर्ती, (8) प्राथमिक शिक्षा का विस्तार । 


यह उन्हीं के नेतृत्व का प्रभाव या कि सूरत में हुये कांग्रेत अधिवेशन में यह 
माँग की गई कि भातत में पी ऐसी सरकार की स्थापना की जाय जैसी कि द्रविटिश साम्राज्य 
के अनेक स्वशसित देशों में है ताकि भारत भी उन देशों की भौति ब्रिटिश साशज्य की 
जिम्मेदारियों और अधिकाों में भागीदार कर सके | उनका सदा यही मत रह कि र्वैश्यों 
की प्राप्ति संवैधानिक तरीकों से ही की जानी चाहिए, प्रशासन तंत्र में सुधार हो, राष्ट्रीय 
एकता को सुद्दृद किया जाय, सामाजिक सेवा की भावना का विकात्त हो एवं देश के 
दौद्विक, गैतिक, आर्थिक एवं औद्योगिक संप्ताथनो को संगठित किया जाए । 


गेखले का स्पष्ट मत था कि भारत की प्रति हिन्दू-मुसलमानो के मध्य सौहार्दरपूर्ण 
संबधों के बिना असंभव है, उनका कथन था कि "तुम दोनों मे से किसी से भी छुटकारा 
नहीं पा सकते | दोनों को ही इस भूमि पर साथ साथ रहने की आदत डालनी है, उन्हें 
साप रहना है, अत. उन्हें मिलकर कार्य करना चाहिए। गोखले के इन विचारे का तत्कालीन 
नेताओ, समाज सुधारकों एवं चिन्तको के मस्तिष्क पर गहरा प्रभाव पडा । इसका एक 
बहुत बड़ा उदाहरण यह है कि द्विरष्ट्र सिद्धान्त के प्रबल समर्थक और एक दृष्टि से प्रदर्तक 
मोहम्मद अली जिला की इच्छा एक भुस्तिम गोखते बनते की थी ॥!7 

धर्मनिरपेश्षता की अपनी अवधारणा को आगे बढ़ते हुए गोखले चाहते ये कि 
भारत के सभी संप्रदायों एवं धर्मों के लोगो को एक ही ग़जनीतिक मंच पर खड़ा होना 
चाहिए । पर्म ग्रद्ट प्रेम में दाघक नहीं होटा चाहिए बल्कि इससे तो ग्रद्ध प्रेम और 
सार्वजनिक जीवन में सहभागिता को बल मिलना चाहिए । पर्म इन्सान को श्रेष्ठ बनाता 
है, अत व्यक्तिगत जीवन की श्रेष्ठता सार्वजनिक जीवन मे प्रत्िष्ठापित होनी चाहिए । 
संविधानवाद और उदारवाद 

यह सभी विद्वानों का मत है कि गोखते का भारतीय राजनीतिक चिन्तन को 
योगदान जिन दो विशिष्ट बिन्‍्दुओ पर टिका हुआ है वे हैं संविषानवाद और उदारवाद । 
वह शासक और शप़ितों के बीच वार्ता पर जोर देते पे, शासक शासितों दी दिक्कतों, 
पोशानियों और शिकायतों को सुने और उनप्रा अमल को एवं शालित भी शासकों की 
दिक्कतों को समझे । दोनों पश्षे के बीद सौतर्दपूर्प संबंध हें और व्यवहार मे सहिष्णुता 
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बनी रहे । राजनीति और सार्वजनिक जौवन में हिसा, असहिष्णुता, पूर्वाग्रह, असहयोग 
आदि का कोई स्पान नहीं है, आमूल चूत परिवर्तन कभी संभव नहीं होता, हिंसा, 
अत्तदिष्णुता का व्यक्तिगत और सार्वजनिक जीवन में कोई स्थान नहीं है। गोखले के 
मे में इन्रविया वाच्ति! ने लिखा है कि उनके स्वभाव की यह विशेषता थी कि वह 
अपने हृदय को मस्तिष्क पर हावी नहीं होने देते थे तथा दम को गर्मी मस्तिष्क तक 
पहुँच कर उनके व्यवहार तथा भाषण में ऐसा तेज उत्पन्न कर देती थी जो कांग्रेस की 
गरजनीति में मवीन बात थी। 'कंग्रेस के इतिहास मे पद्मभिप्तीतारमैया ने भी लिखा है 
कि 'गोखले को कठोर से कठोर बात को कोमल से कोमल शब्दों मे कहने को कला 
ज्ञात थी । 


गोखले मानव अधिकारों और स्वतंत्रता को बहुत महत्त्व देते थे । उनकी मान्यता 
थी कि दिना प्रतिनिधि सस्थाओं के मानव स्वतंत्रता सं्द नहीं है । वह जान रुजर्द 
परिल प्ै प्रभावित अवश्य थे, लेकिन खतंत्रता हेतु आवश्यक परिस्थितियों के निर्माण पर 
भी उनका जोए पा। बह सर्म्पत्ति के अधिका! को आवश्यक पानते पे, लेकिन सामाजिक 
च्यव्या के संदर्भ में इसकी व्याध्या करते ये । वह दरिद्रों की दशा से दुखी हो उठते 
पे, लेकिन वह किसी की भूमि को साकार द्वार अपने नियंत्रण में लेने के भी विशेषी 
थे । यही कारण था कि उन्होने 90 में बम्बई की विधान परिषद मे प्रस्तुत लैंड 
एलीनियेशन बिल का विरोध भी किया | लेकिन इस्तका अर्थ मह भी नहीं लगाया जाना 
चाहिए कि उदारवाद के नाम पर बह कित्ती वर्ग विशेष के अधिकागे के समर्थक ये । 
मिल की मौंति उन्होंने आनुपातिक प्रतिनिधित्व प्रणात्ी का इसलिए पक्ष लिया ताकि 
अस्प्ंख्यकों को भी प्रतिनिधि संस्थाओं में त्थान मिल सके । बहुसख्यकों की मनमानी 
पर अंकुश लगाने हेतु अल्ससंख्यको का प्रतिनिधित्व भी आवश्यक है। 

गोखले बहिष्कार की राजनीति के विद्येषी ये । वह प्रवैधानिक प्रक्रिया के माष्यम 
से ही फीयर्तन के समर्षक थे | यदि संवैधानिक प्रक्रिया मे आस्या हो तो हिला, विद्रोह, 
सशख्र क्रांति या सता पलटने हेतु विदेशियों से त्ती जाने वाली सहायता अवांछनीय है। 
यदि शासक के विरुद्ध असंत्तोष व्यक्त करना हो तो याचिकाये, न्याय के लिए प्रार्यना, 
प्रतिनिधि स॑त्याओ एवं ग़भाओ के द्वाए जनमत जागरुक करना, लेख लिखना, अखबार 
लिकातना आदि बैषानिक कदम उठये जाने चाहिए । यदि त्थिति बहुत की विकट हो 
और शाप्तक दृदयहीन एवं निष्ठुर हो तो विशेध ह्यह्षप करों को न चुकाना भी जायज 
है। ययपि आये चलकर महात्मा गाँधी ने निष्करय प्रतिरोध को अपनाया, लेकिन उनके 
गुरु गोपालकृष्ण गोखले ने इसकी अनुमति नहीं दी। तत्कातौन भारतीय परित्पितियों 
में गोझते ने निष्फ्रिय प्रतिगेष की व्यावहारिकता पर ही प्रश्स चिद्र लगा दिया औ कहा 
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कि जो ऐसा सोचते हैं कि ऐसा काने से स्वशासन मिल जायेगा वे शीघ्र ही अपनी भूल 
को स्वीकार कोंगे । 


राज्य की अवधारणा और सत्ता का विकेद्रीकरण 


गोखले सत्ता के केन्द्रीयकरण के विरोधी ये । इसके पीछे दो मुख्य कारण ये प्रथम 
सैद्धांतिक और दूसरा व्यावहारिक । उदारवादी और संविषानवादी होने के नाते ग़ज्य के 
अधिक शक्तिशाली होने की बात उन्हें वैसे ही अत्गृत लगती थी क्योंकि शज्य सत्ता 
का केन्द्रीयकरण मनुष्य की स्वतंत्रता के लिए घातक है। व्यावहारिक पक्ष यह है कि जब 
तक राज्य सत्ता का विकेन्द्रीकण नहीं छेगा भारतीयों का प्रशासन से जुड्व नहीं हो 
पायेगा । उनकी छष्ट मान्यता थी कि केन्द्रीयकरण प्रशात्फीय निरंकुशता को जन्म देता 
है और इसमे शासक की स्वेच्छाचारिता बढ़ती है । अरस्तू की भाँति गोखले भी मानते 
ये कि ग़ज्य का कार्य जनता की भौतिक और नैतिक प्रगति करना है । ग़ज्य का काम 
व्यक्तियो के लिए उन परिस्थितियों का निर्माण करना है जिनमें वे अपना सर्वोच्च विकाप्त 
कर सके । गोखले के अनुसार राज्य न एक आवश्यक या अनावश्यक बला है और न 
ही यह पुतिस्त ग़ज्य ही है। ग़ज्य एक आवश्यक प्त्था है, यह उपयोगी भी है लेकिन 
इसका विकेन्द्रित स्वरुप ही जनहित मे सार्यक है। 

सदा के विकेन्द्रीकरण हेतु उन्होंने समय समय पर अनेक सुन्नाव भी दिये पे जिसमें 
भ्रुख्य निम्नलिखित हैं --- 


शासन के केन्द्रीयकरण से उत्पन्न समस्याओं के समाषान हेतु उन्होंने सर्वप्रषम 
शत्तीय शक्तियों मे वृद्धि की वकालत की । इसके लिए उन्होंने प्रांतीय विधान परिषदो 
को अधिक शक्तिशाली बनाने पर जोर दिया। उन्होंने मुन्नाव दिया कि परिषदों को अधिकार 
होना चाहिए कि वे अपने बजट पर स्वय॑ ही दिचार कर सके ब्रिटिश शासन मे कलेक्टर 
इतना शक्तिशाली बन गया पा कि ठस पर अकुज्ञ लगाना मुश्किल हो गया था। इसलिये 
जिला प्रशासन में उसकी स्वेच्छाचारिता को ऐेकने के लिए गोखले का सुझाव दा कि जिला 
स्तरीय पतिद का निर्माण किया जाय जो कतेक्टर को प्रशासक्रीय मामते में सलाह दे 
तके। हबहाउस विकेन्द्रीकण आयोग के समक्ष उन्होने तीन देस सुन्नाव दिये -- सत्ता 
का अहसात्त जनसाधारण को हो और साप ही उसकी सहभागिता बढाने की दृष्टि से 
सबस्ले नौचे ग्राम पचायत गठित हो और इनके पास पर्याप्त अपिकार होने चाहिये, दूसे 
ज्तर पर जिला परिषदे हों जिसकी जिले के प्रशासन में भागीदागी हे एवं शिखर पा पुनर्गठित 
विषान पश्षिदे हों जिनकी प्रांतीय प्रशासन में महत्वपूर्ण भूमिझ्ा हे । 


गोफते ने सत्ता के विकेद्रीकरण के साथ साथ यह भी मांग की कि देश का सैनिक 
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जय कम किया जाना चाहिए । प्रशासन पर होने वाले ताबड़तोड़ व्यय पर भी अंकुश 
हगाने की माँग की । उनका तर्क यह या कि इससे एजस््व का बहुत बड़ा भाग केवल 
एन दो मर्दों पर खर्च हो जाता है और जनता के विकात्त की योजनायें बन ही नहीं 
पाती । अत: शासन की प्रापमिकताओं में जनता का जौवनस्ता उन्नत करने की योजनायें 
और उनका कार्यान्वयन होना चाहिए । 


वह नौकरशाही के भी आलोचक ये। उन्होने इंगित किया कि ब्रिटिश नौकरशादी 
अत्यधिक केन्द्रीकृत है और यूऐेप मे आने वाले शीर्ष अधिकारी जन आकांक्षाओं को न 
समझ पाते हैं और न उनकी इन समस्याओं को समझने में रच ही होती है । उनमें से 
अनेकों का कार्यकाल भी प्तीमित होता है और इसलिए समझने का उन्हें समय ही 
नहीं मिलता । अतः उनका आग्रह यह था कि उच्च प्रशासनिक पदों पर शिक्षित भारतीयों 
की लगाया जाना चाहिए क्योंकि वे इस परती से जुड़े हुये हैं और जन आकांक्षाओं का 
प्रप्निनिषित्व भी करते हैं । एक उनका कथन यह भी या कि अमिकगी वर्ग की स्वेच्छाचारिता 
पर अंकुश लगाना बहुत आवश्यक है क्योंकि वे अपने हित्तों को ही प्रायमिकता देते 
हैं। उन्हे उत्तदायी बनाया जाना आवश्यक है| 

सार यह है कि गोखते ग़ज्य को एक सकाएत्मक दृष्टि से देखते हैं और सामाजिक 
परिवर्तन एवं विकाए में उसकी महती भूमिका स्वीकार करते हैं। वह आगजकतावादियों 
की तरह न तो एज्य को अनावश्यक चुराई मानते हैं और न ही व्यक्तिवादियों की तरह 
आवश्यक बुएई ही । यह उद्ारचादी हैं और राज्य की महत्ता एवं आवश्यकता को सवीका। 
करते हैं लेकिन उसे निरकुश होने से बचाने के लिये सता के विकेन्द्रीफण पर बचत देते 
हैं। लेकिन गाँधी की तरह वह ग्राम स्वराज्य के पक्षपर भी नहीं हैं। 

वह चाहते थे कि पज्य एक सकागत्मक भूमिका का निर्वाह को और समाज के 
विकास में अपना योगदान दे । वह ऐसी परित्यितियों का निर्माण करे जिनमें मनुष्य अपने 
विकास के नये आयाम ढूँढ सके, अपने व्यक्तित्व निर्माण के कार्य मे निर्विष्भ आगे बढ़ 
सके । वह जहीँ एज्य के निरंकुश लेने से ग्रेकना चाहते हैं वहाँ दूसगी ओर उसे केवल 
पुलिस गज्य तक भी सीमित नहीं एखना चाहते। सामाजिक चुरहयो जैसे मयपान, जुआ, 
शज्ञान, अशिक्षा, गरैदी आदि को दूर करने में वह ग़ज्य को माष्यम बनाना चाहते 
हैं। बह आर्थिक और औद्योगिक विक्राप्त में भी सज्य की भूमिका को खीकार करते 
हैं। उनका मत ऐ कि जहाँ स्वैच्छिक संस्थायें एवं सहकागी संगठन असफल रहे या किसी 
कार्य को करने में असमर्थ हो वहाँ राज्य को आग आकर कानून के जीये और जनता 
के सहयोग से उन कार्यों को करना चाहिये । आखिए समाज में एक प्रशासनिक यंत्र की 
आवश्यकता तो होती है और यह यंत्र गज्य ही तो है। सार यह है कि गोखले की राज्य 
बी अयधाणा एक लेझतात्रिक और कत्याणझाती राज्य की है जो समाज के हित में, 
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उसके विकास हेतु कार्य के | गोखले की राज्य की कलना न तो अधिनायकवादियों 
की सर्वायिकारी राज्य की है और न अक्तिवादियों, गॉथीवादियों एवं अगाजकतावादियों 
की ही है। 
उदारबाद 
गोखले स्वतंत्रता संगम के उदारवादी कढ़े जाने वाले प्रमुख नेताओं में थे। उनकी 

ब्रिटिश उद्मरवाद में आस्था थी। ब्रिटिश उदारवाद के दार्शनिक प्रणेत्राओं के विचारों से 
बह प्रभावित ये । इनमें जान लॉक, जर्मी बेन्‍्थम और जान रुआर्ट मित के नाम विशेष 
उल्लेखनीय हैं । वह व्यक्तिगत रवतंत्रता, लोकत॑त्रीय शारान प्रणाली, मानवीय अधिकार 
में विश्वास करते थे ! सामाजिक रामानता, प्रातृभाव, धार्मिक सहिष्णुता, स्वतंत्रता, उदार 
पष्ट्रयाद में आस्या थी । वह अंग्रेजी राज, न्याय, निष्पक्षता, प्रशासनिक कुशलता से 
प्रभावित थे, लेकिन उनकी एफ मात्र शिकायत यह थी कि यह ऐसा शज्य भारत को 
क्यो नहीं देते ? वह ब्रिटिश शासन को भारत के लिए यरदान भी मानते थे क्योंकि वह 
एक व्यवत्यित और नियमों पर आधारित शासन था, लेकिन उनको दु:ख इस बात का 
था कि अग्रेज साम्राज्यवादी भारत की समत्याओ के समाषान के लिये क्‍यों महीं समर्पित 
होते ? उन्होने मवम्बर 5, 905 को लन्‍्दन त्थित न्यू रिफार्म क्लब में दिये गये भाषण 
में कह्ठा 'आपकी पालियामेन्ट ने 833 में भारतीय जनता के समक्ष यह घोषणा की थी 
कि इस ऐश की सरकार का संचालन इस्त तरढ से होगा कि कोई भी शात्क वा की 
जाति नहीं होगी, शासन दोनों जातियों (ब्रिटिश और भारतीय) के लिए समानता पर 
आपारित होगा । इस बात फो कहे तीन भौयाई शताब्दी बीत चुकी है और फिर भी वहाँ 
एक ही शासक जाति बनी हुई है और उसका वर्चतव पढिले की भाँति आक्छादित है । 

» “जहाँ तक कुशलता का प्रश्न है मेती मान्यता है कि यह स्पशासन के द्वारा ही संभव 
है और नौकरशाही इसे कभी प्राप्त नहीं कर सकती | आपकी प्रकार में ऐसे स्थायी लोग 
नहीं हैं जिनकी भारत के कल्याण मे छवि हो | वे भारत जाते हैं और पेनयान के हकदार 
बनते ही इगलैंड लौट आते हैं। .--- आर्थिक छार पर ब्रिटिश शासन के घातक परिणाम 
निफले हैं। « -« आपकी नौकरशाही के द्वात त्पिति में सुपार लाना असंभव लगता 
है । इसलिये समाधान एक ही है और यह है स्वशासन की दिशा में ठोस कदम ठठाये 
जाना ।! 

यहाँ गेखले जब झ्वशासन का उल्लेख करते हैं हो उनका मन्तेव्य तिलक की 

प्रौँति न तो स्वगज्य है और न ही गाँपी की भाँति पंचायती गज या ग्रामीण स्वाज्य ते 
है। उनका अर्थ प्रशासन से अधिक है जो तब ही संभव है जबकि देश के पढ़े-लिखे, 
प्रबुद्ध लोगो को इससे जोड़ा जाय और जनता की स्थानीय स्वशासन संस्थाओं के माष्यम 
से सहभागिता जोडी जाय ) वह ब्रिटिश शासन और विशेषतौर पर नौकाशादी के आलोचक 
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ये। शी-भरे यह आलोचना तीद्र होती चली यई और उनकी आस्था द्विविश न्याय में 
दूदने लगी । उन्होंने 902 में हम्पीरियत लेजिस्लेटिव कौंसिल में अपने पहले बजट भाषण 
में कहा 'आवश्यकता इस दात की है कि हमें अनुभव काने दिया जाय कि हमारी सरकार 
विदेशी होते हुये भी भावना से ग्रष्टीय है वह भारतीय जनता के कल्याण को सर्वोपी 
तथा अन्य सब बातों को उसकी तुलना में निम्नकोटि का मानती है, वह विदेशों में 
आतवासतियो- के स्ताप किये गये अपनानजनक व्यवहार से उतनी कुछ होती है जितने 
कि अंग्रेजों के साथ किये गये दुर्ष्यव्ह्मा से और वह यपा स्लामर्ष्य हर उपाय से भारतीय 
जनता के भारत में तया भारत के बाहर मैतिक तथा भौतिक कल्याण का परिवर्षन करने 
का प्रथल करती है। जो राजनीतिक भारतीय जनता के द्वदय में इस प्रकार की भावनायें 
उत्पल का सकेगा वह इस देश की महान तथा गौएवपूर्ण सेवा कोगा और भारतीय जनता 
के हृदय में अपने लिये स्पायी स्थान प्राप्त कर लेगा । यही नहीं उसके कार्य का महत्व 
इतते भी अपिक होगा । वह साग्राज्यवाद की सही भावना की दृष्टि से अपने देश की 
भी महान सेवा कोगा। श्रेष्ठ प्रकार का साम्राज्यवाद वह है जो साम्राज्य में सम्मिलित 
सभी व्यक्तियों और जातियों को अपनी नियामत्ों तथा सम्मान आदि का समान रुप मे 
रुपपोग करने देता है | वह साथाज्यवाद संकीर्ण है जो यह मानता है कि संपूर्ण विज्ल 
एक ग॒त्ति के लिये ही बनाया गया है और अधीन जातियाँ उप्त एक जाति की चाण 
भादुकाओ के झप में सेवा करने के लिये बनायी गई हैं १ 


ग्रोखले यहाँ ब्रिटिश ताग्राज्यवाद को सुधारने की बात कह रहे हैं, साम्राज्यवाद 
के अल्तित्य को स्वीकार कर रहे हैं। वह ब्रिटिश ताज के साक्षण में ही भारत के विका्त 
की आस्था लिये हुये हैं। वह भारत और बिटेन के बीच सामंजस्यपूर्ण सहयोग की बात 
कह हे हैं, टकशव यलकर एक दूसो को समझने और सहिष्णुतापूर्वछ संवाद करने पर 
जोर दे रहे हैं। यह इस बात को स्वीकार नहीं करते कि ब्रिटिश साम्राज्यवाद एक घृणित 
बुएई है जिसके तत्वावधान मे श्रेष्ठ कार्य नहीं हो सकता । वह व्यवस्था में आमृतचूल 
परिवर्तन की बात नहीं सोचते, लेकिन जितना आवश्यक और संभव हो उतना किया 
जाना चाहिये जोकि किसी भी शासन के लिए अपरिहार्य है। सार यह है कि वह व्यवस्था 
को तोड़ना नहीं चादते, ठसमे सुधार करने के पक्षयर हैं । वह ग्जनीतिक स्वतैत्रता पर 
जोर देने के पूर्व सामाजिक परिवर्तन को अधिक महत्व देते पे | शायद उनका चिन्तन 
यही रद कि भारतीय समाज अनेक सठियो, अशिक्षा, अज्ञान और गरीबी ते प्रस्त है अतः 
वह छतत॑जता को प्लेस मी नहीं पायेगा | इसलिये सवैधानिक तीको से स्िस्ता के 
अपिकाधिक प्रत्तार एवं एप््रीय चेतना जगाकर जनता को संगठित किया जाय । इसी 
दृष्टि सै उन्होंने 905 मे सर्वेन्द्ूत ऑफ इंडिया सोसाइटी की स्थापना भी की जिसके 
मुख्य उद्देश्ये में गजर्नीतिक शिष्य देना, सेदा और त्याग के द्वाद देशभक्ति की भावना 
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उत्पन करना, विभिन्‍न सप्रदायों, धर्मों एव जातियों के मष्य सदभावना एवं सहयोग 
बटना, पिछड़े वर्गों एवं ज़ियो के तिए शिक्षा कमी व्यवत्या का एवं दतितों के उत्थान 
हैतु कार्य करना या । 


जैत्ताकि पहले कह्य जा चुका है कि गोखते की ब्रिटिश न्याय और प्रशासन में 
धीरे-धीरे आस्था कम होती जा रही थी। उनके राष्ट्रीय काग्रेस के बनारस में 905 में 
आयोजित अध्यक्षीय भाषण के उद्धरण इसे स्पष्ट कतते हैं । उन्होने कहा सात वर्षों तक 
रे लाई कर्जन के शासन का अत हुआ है ----मैं इसकी तुलना हमारे इतिहास के 
और॑गजेद के शासन से कर सकता हूँ। हमे इन दोनों शासको में अनेक समानताये मिलती 
हैं «« अत्यधिक केन्द्रीकृत शासन, स्वेच्छाचारी व्यक्तिगत निर्णय, अविश्वात्त और 
दमन । लार्ड कर्जन का सबसे बड़ा समर्थक भी यह नहीं कह पायेगा कि उसने भारत 
में ब्रिटिश गज की नींव को मजबूत किया है। - --कर्जन के अनुसार भारत वह देश 
है जहाँ अग्रेज सदा के लिए अपनी सत्ता को अशुण्ण बनाये रखना अपना कर्त्तव्य समझता 
है। भारतीयों क्यू एक मात्र कार्य शासित होना है ----काग्रेस का ध्येय है कि भात में 
शासन इस प्रकार किया जाय जिप्तके अन्ताति भारतीयों का हित हो सके और कालान्ता 
में एक ऐसी सरकार का गठन किया जा छके जैसी कि ब्रिटिश साम्राज्य के अन्य स्वशासित 
उपनिवेशों में है। यह अच्छा हो या बुत, हमारी नियति ब्रिदिश साम्राज्य से जुड़ गई है 
और इसलिये काग्रेस्त स्वीकार काती है कि जो कुछ भी आये बढ़ने की योजना हो वह 
ब्रिटिश साम्राज्य के अन्तर्गत ही हो | +>--- - हमाद भविष्य इस महत्त्वपूर्ण प्रश्न से जुडा 
हुआ है कि एन दोनो नस्तो (भारतीय और ब्रिटिश) के बीच के संबंध कैसे हो ? एक 
नस्ल का दूसरी पर आधिपत्य जबकि इन दोनों की सभ्यताओ की बौद्धिक क्षमताओं में 
कोई बड़ी असमानता नहीं है, अथीन नस्त के लोगों के लिए घोर पीड़ा जनक है । मैतिक 
दृष्टि से यह वर्तमान स्थिति हमारी सृजन और कर्म शक्ति को कुँठित कर रही है। भौतिक 
दृष्टि से यह हमें भयावह गरीबी में ढकेल रही है । सौ वर्ष से भी अधिक समय तक 
भारत विजयी राष्ट्र के लिए ऐसा देश बन गया जहाँ ते पैसा इकट्ठा कर अन्यत्र खर्च 
किया जाय -*« इस देश की अपार दौलत देश ले बाहर ते जाई गई है ।'! 
गोखले आदर्शन्मुख यथार्षवादी ये । जो प्रचलित परित्तितियों में संभव नहीं है 
रत्त पर शक्ति व्यय न कर जो संभव है उस पर घ्यान और प्रयास कैन्द्रित करने में विश्वास 
करते ये। उदाहरणार्थ अपने बनारस कंग्रेस के इसी अध्यक्षीय भाषण में अपनी तात्कालिक 
माँगों को बिटिश शासन के समझ प्रस्तुत किया जिनमें निम्नांकित मुख्य थीं --- 
] भारत सचिव एवं देश की अन्य एक्जीक्युटिव कौंसिलें मे पारतीयों की 
नियुक्ति और कालान्तर मे यूरोषियनों के सभी स्थानों पर उनकी नियुक्ति । 


३ के पै कदनाकत द्वारा डदुघुत, दही पुस्तक, पृ 85 से 0. 
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2. न्यायपालिका का कार्यपालिका से प्रधक्कीकाण, पुलिस सुधार एवं अन्य 
आवश्यक प्रशाप्तनिक सुधार | 
३. वित्तीय साथनों की न्‍्यायोचित और विवेकपूर्ण व्यवस्था ताकि कादाता पर 
व्यर्थ का बोक्न न पड़े । 
4 .प्रायमिक शिक्षा का प्रसार, औद्योगिक और तकनीकी शिक्षा फा प्रवन्ध | 
5 विषान परिषदों मे निर्वाचित सदस्यों की संख्या कुल संख्या की आधी हो, 
» उनकी शक्तियों मे वृद्धि हो, वजट उनके द्वाग्र पारित हो और उन्हें संशोधन 
प्रस्तुत करने का अपिकार हो 
6. वायसग़य की विधान परिषद मे आये सदस्य निर्वाचित हों । 
7. भाष सचिव की कौंतिल में कम से कम तीन भारतीयों की नियुक्ति की 
जाय । लि 
सभी जिलों मे सलाहका बोझ का गठन किया जाय । 
9 इंडियन सिवित्त सर्विस की न्यायिक शाखा में कानूनी पेशेवालों की नियुक्ति 
की जाय। 
0. भारतीय कृपको की गरीबी दूर करने के लिए ठोंस उपाय सोचा जाय । 
अपने इस महत्वपूर्ण आयक्षीय भाषण को ग़नाड़े के इस आशापूर्ण सदेश के साथ 
प्रमाप्त किया कि पुन; ऊर्जा प्राप्त कर मह देता विश्व के अन्य देशो में एक सामानजनक 
ह्वान बनायेगा - यही ध्य है जिप्ते मातृषूमि के लिये प्राप्त करना है ।४ 
स्वदेशी 
गांधी के पूर्व गोखले उन बन्द विचारकों और स्वतंत्रता सेनानियों में से थे जिन्होंने 
स्वदेशी के विचार को प्रचारित प्रसारित किया | यद्यपि वेह यहिष्फार को पद्चन्द नहीं करते 
पे और इस अल का प्रयोग तब ही स्वीकृत करते थे जबकि कोई अन्य विकल्प ही न 
हो । लेकिन बहिष्कार काने के पूर्व शासन और शत़तितो मे संवाद करने के पक्षयर ये । 
इसके पी दुर्भावना, पृषा या पूर्वाग्रह नहीं होना चाहिये । एक उदाहरण देकर उन्होंने 
स्रष्ट किया कि यदि हम केवल ब्रिटिश माल का बहिष्फार को और अन्य देशो के माल 
को पीदें तो इससे स्वदेशी आन्शेलन को बल नहीं मिलेगा 
उन्होने स्वदेज़ी को प्रोत्साहन देते हुए बताया कि यह देश भक्ति के साथ साथ 
एक आर्थिक आन्दोतन भी है। स्वदेशी का विचार अपने देश के प्रति अप्ठतम पावनाओं 
ते ओतप्रोत है। अपने बनाएस केग्रिस के अध्यक्षीय भाषण में उन्होंने कवि की इन पंक्तियों 


फ्ज़् 





3 के पी ऊदतामयत द्वारा दर वही पुस्तक, पृ ३०2-7. 
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के साथ कि वह आदमी मृतक समान है जिसने कभी यह नहीं कहा कि यह मेरी जन्मभूमि 
है। खदेशी के दर्शन को उच्चतम आदर्श बताया जौ मातृभूमि की सैवा करने की प्रेरणा 
देता है। उन्होंने अर्थशास्त्री के दृष्टिकोण से भी स्वदेशी को अपनाने की अपील की और 
बताया कि देश के आर्थिक विकास मैं इसकी महती भूमिका है। 


गोखले ने एक युग को प्रभावित किया है । नि.सन्देह वह उदारवादियों के लिएमौर 
ये, भारत के सवैधानिक विकास में उनका महत्त्वपूर्ण योगदान था । वह विश्यात 
अर्थशासतत्री, सविधानवेता एव आदर्शोन्मुख ययार्यवादी थे | देशभक्ति मे वह किसी से 
कम नहीं ये, लेकिन वह आश्वस्त थे कि भारत के कल्याण का रास्ता इसी मे है कि वह 
संवैधानिक, अहिंसक तरीके से अपना मार्य प्रशस्त करे। ग्जनीतिक स्वतत्रता के पूर्व 
सामाजिक सरचना वह आवश्यक मानते ये | वह पश्चिमी उदारवाद, सविधानवाद, 
सम्तदीय लोकतंत्र एवं मानवाधिकार की अवधारणा से प्रभावित ये । उनके ओजस्वी भाषण 
तार्किक होते थे और वह भावनाओं को नहीं मत्तिष्क को स्पर्श करते थे । उनकी आलोचना 
केवल आलोचना के लिए नहीं होती थी, बल्कि व्यवस्था के सुधार के लिये होती थी, 
उनके मुझ्नाव रचनात्मक होते थे । वह विध्वन्ष मे नहीं, निर्माण मे विश्वात करते थे । 
उनकी भाषा सपत और ससदीय होती थी । वह प्रचलित परित्थितियों मे देश के लिये 
यया उचित और सभव है इसी को ध्यान मे रखकर चलने की सताह देते थे । 


गाँधीणी ने गोखले को अपना गुझ माना णैसे गोखले ने महादेव गोविन्द रानाड़े 
को अपना गुरु माना था । जैसाकि पहिले भी उल्लेख किया जा चुका है गाँधी ने गोखले 
को गगा के समान पवित्र माना जिसमे स्नान करने से आदमी तगेताजा अनुभव करता 
है। गंगा मे दुबकी लगाकर बाहर निरुलना सहज है। राजनीति के आप्यात्मीफाण की 
आंत गाँधी ने हृदयंगम करती । लोकमान्य तिलक रो यथपि उनके मतभेद थे, लेकिन 
उनके तिषन पर तिलक ने गोखले को भारत का हींग, महगष्ट्र का आभूषण एवं 
कार्यकर्ताओं का सिसमौर वताया। रेम्जे मेक्डनल्ड का कथन था कि गोले मे मस्तिष्क 
और आत्मा की सौम्य गरिमा बनाये रखी जो अपने देश के प्रति हढ़ आत्पा से उत्पन्न 
होती है। लाई कर्जन, जिससे गोखले का प्रबल विशेष रहा, का मानना वा कि गोयले 
से अधिक संसदीय क्षमताये शायद ही किसी में हो। वह विश्व की किसी भी संस्तद में 
विशिष्ट स्थान प्राप्त कर सकते थे । वास्तव में गोखते न तो दुर्बल दृदय उद्यरवादी ये 
और न ही छिपे हुए गजद्रोही; यह वात्तव में जनता और सरकार के बीच एक योग्य 
मध्यस्थ ये । 


शौछते की कित्ती शजनीतिक दर्शन का प्रतिषादक नहीं कहा जा सकता । उन्होने 
कोई नया एजनीतिफ तिद्वान्त भी नहीं दिया। वह पश्चिमी राजनीतिक परम्पत से प्रभावित 
मे और भातीय परिवेश में विषम परित्यितियों के दायजूद उसका संस्यानीफण करना 
चाहते थे। वह जो भाषा बोलते थे वह अंग्रेजी गज समझता था, उनके त्कों एवं ओजस्वी 
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भाषणों से लज्जित भी अनुभव काता था । देशभक्ति, समाज सेवा और बौद्धिक प्रखरता 
का गेखते संगम ये । विवेक, ज्ञान, निशल बुद्धि और त्याग की वह मूर्ति ये । 
संविधानवाद, लोकतंत्र और संप्तदीय व्यवस्था के इतिहास में वह शिखर पु्ठष के रूप में 
याद किये जायेगे । 
लोकमान्य बाल गंगाधर तिलक 
(7856 - 920) 

4920 तक के भारतीय स्वाधीनता संग्राम के इतिहाप्त में बाल गंगापर तिलक 
सर्वाधिक प्रभावशाली गष्ट्रीय नेता थे। 920 के उपरान्त जो स्पान मोहनदास करमचन्द 
गौपी का है ठीक 920 के पूर्व वही स्थान तिलक का है यर्यापि दोनो की कार्यशैती और 
उद्देश्यों में पी पर्योप्व अन्तर है ; स्वयं गाँधी ने स्वीकार किया है कि 'हपरे सगय के 
किसी भी व्यक्ति का जनता पर उतना प्रभाव नहीं पड़ा जितना कि तिलक का --“स्वाज्य 
के संदेश का किसी ने इतने आग से प्रचार नहीं किया जितना लोकमान्य ने ।'! उन्होंने 
बहुत ही प्रभावशाली ढंग से कहा कि श्वग़ज्य मे जन्मस्िद्ध अधिकार है और मैं इसको 
लेकर रूँगा। तिलक का यह मंत्र बिजली की तरह सर्वत्र फैल गया और आज आजादी 
के पचास वर्ष बाद भी बड़े सम्मान के साथ याद किया जाता है । 

23 जुलाई 856 को महायप्ट्र के रत्लागिरी जिले में जन्मे तिलक प्रारंभ से ही 
बड़े मेधावी पे । उन्होंने 876 में प्रथम श्रेणी में बी. ए. एवं 3879 में एल- एल. बी. 
परीक्षा पास फी । वह चितपायन ब्राह्मण परीयार से थे जिसका शियाणी के समय बड़ा 
प्रभाव या । कानून की पढ़ाई करने के पीछे उनका रद्वेश्य जन जागरण और ब्रिटिश सत्ता 
के विद्द्ध सैर्ष करना था। उन्होंने महाएष्ट्र में शैक्षणिक क्राति उत्पन्न करदी । पूना 
न्यू इंगतिश स्कूत, दक्षिण शिक्षा सगाज एवं फर्म्यूसन कॉलेज के व्यवस्थापक के नाते 
उनकी शैक्षणिक जगत में बहुत ख्याति फैल गई । पत्रकारिता के सत्र मे भी उन्होने जबर्दस्त 
काम किया । “नग़ण” और केसरी” के माध्यम से उन्होंने जनमानम्त को प्नकन्नोर 
दिया । 'शिवाज़ी' और 'गणपति' उत्सवों के द्वात जनता में देशभक्ति की भावना का 
सैचार किया । यह बंदई विधान परिषद के सदस्य भी रहे जहाँ उनके निर्भीक भाषणों 
से सरकारी पक्ष घदरने तगा । एफ प्रस्थात राष्ट्रीय नेता के स्ताथ ही साथ वह एक बड़े 
विद्वान भी ये | उनके दो आए प्रंय 'गीता रहस्य' और दि आार्कदि होम ऑफ दि वेदाज' 
आज भी विद्यता पूर्ण दो अनुपम कृतियाँ मानी जाती हैं । 

तिलक ने ]889 मे कांग्रेस की सदस्यता गहण की । उनका सबसे घड़ा योगदान 
यह रहा कि उन्होंने इस्ते एक सशक्त जन आन्दोलन बना दिया अन्यपा यह केवल 


4 दुर्शशस, ऋरात, कर्रन ले नेहरू और उनके पश्चात, पू 59 
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बुद्धिजीवियो के ड्राइग रूमो और विचार ग्रोष्ठियो तक ही सीमित थी | 920 में जब 
उनका निधन हुआ उस समय वह न केवल कांग्रेस और देश के सर्वाधिक लोकप्रिय और 
प्रभावशाली नेता ही ये वल्कि उन्होने काग्रेत का हृपान्ताण कर दिया या और इसे ब्रिटिश 
सता मे विकट सघर्ष करने का एक ऊर्जावान संगठन भी बना दिया या। उनका स्पष्ट 
मत था कि भारत मे अग्रेजी नौकरशाही से अनुव॒य-विनय करके हम कुछ भी नहीं पा 
सकते । ऐसे प्रयत्न काते रहना तो पत्थर से तिर टकराने के समान है। वे कांग्रेस के 
उदाखादी नेताओ के आलोचक ये और उन्हे सतत्‌ चेतावनी देते रहते ये कि अग्रेजो 
की न्यायप्रियता और दयालुता के मिथ्या आवरण को समझकर उनके विदद्ध देश में चेतना 
क्या सचाए करे । अपने पावों पर खड्ा होना पड़ेणा और भारत के गौरवशाली अतीत से 
प्रेणा लेकर परकीय सत्ता के विरुद्ध प्रबल सघर्ष का अन्य कोई विकत्प ढूँढना कायाता 
है । प्रखर देशभक्ति, स्वदेशी की भावना, सतत सघर्ष एवं अन्तत्तोगत्वा स्पराज्य की 
प्राप्ति- सक्षेप में यही तिलक के जीवन और दर्शन का मूलमत्र है। गष्ट्रीय संगम के 
उन पुरेषा व्यक्तियों के वह सरताज थे जो मनता, वादा, कर्मणा गष्ट्र और केवत ग्ष्ट्ठ 
के प्रति सपूर्ण प्तमर्पित हे । वेलेन्चइन शिरेल ने जो तिलक के तीद्रतम आलोचक थे, 
लेकिन फिर भी उन्होंने उनकी प्रश्सा करते हुए लिखा है कि वह अकृनरिम देशमकत और 
भारत में ब्रिटिश राज्य के विरुद्ध असतोष पैदा करने वालो के जनक ये । 
तिलक के राजनीतिक दर्शन का आधार 

प्राचीन भारतीय गजनीतिक चिन्तेकों की भाति तितक गजनीति को एक स्वतत्र 
व्यवह्र की वस्तु न मानकर एक साधन मानते थे जिसके द्वार सामाजिक सेवा एवं मानव 
का नैतिक उत्पान हो । वह भारतीय सन्दर्भ मे मानव का उत्थान भारतीय आदर्शों के 
अनुरूप और भारतीय सामाजिक एव नैतिक मूल्यों का पुनरत्यान चाहते पे। वह पश्चिम 
विरोधी ये और पाश्चात्य आधार पर होने वाले परिवर्तन का वह विरोध करते थे | इसका 
एक बड्या उदाहमण प्रस्तुत किया जा सकता है। यद्यपि वह दाल वियाह के पक्षपर 
नहीं थे और उनके परिवार मे कोई वालविवाह नहीं हुआ, लेकिन उन्होने प्तटमति आयु 
विधेयक का जमका विशेष किया । वह तिद्वान्तत- इस विधेयक के विदद्ध नहीं थे क्योंकि 
वह भी बालविवाह को रोकना चाहते थे, लेकिन इसका विश्षेध उन्होने इसलिए किया कि 
यह विदेशी सरकार द्वारा लाया गया है जे कि भारत के सामाजिक मामलो प्ें रस्तशेप 
है । एक यह भी उनका तर्क या कि सुषागों के प॑प्त मे सामाजिक चेतना जगाई जानी 
चाहिए और सामाजिक परिवर्तन में विदेशी सहकर द्वार निर्मित कानूनों का सक्षरा 
नहीं तिया जाना घाहिए । त्रोज़मान्य हिन्दू समाज की बुग़हयो को दूर काना चाहते थे, 
लेकिन विदेशी सरकार को गह अधिकार देना वह भारत के सास्कृतिक और प्तामाजिक 
जीवन मे हस्तशेप मानते पे ) उनके प्रवत आलोचऊ वेलेन्यान शिय्रेत ने तिलक के इस 
दृष्टिफोच को बिना समझने ही उन्हें रूट्िवादी, पुरादनवादी, सकीर्ण और दकियानूसी तक 


प्रतिनिधि ग़जनीतिक विचाएक | 475 


कह दिया, लेकिन सच तो यह है कि इस सबके पीछे तिलक का राष्ट्रवाद परिलक्षित होता 
है। झढिवादी न कहका तिलक को उद्दार परायग्यादी कहना ज्यादा उचित होगा | 


छिलक के गजनीतिक चिन्तन के मुलाधार के रूप में वेदान्त का अद्दैतवाद, 
प्राकृतिक अधिका, स्वत्ततता एक देवी अगिकार के रूप में, आत्म निर्णय की अवधारणा, 
रष्ट्रवाद एवं स्वशाप्तन को गिनाया जा सकता है। उन्होंने 43 दिसम्बर 99 को 'मऱाजा 
के अक में 'लिखाः सच्चा राष्ट्रवादी पुरानी नींव पर ही निर्माण करना चाहता है । जो 
सुशा पुएतन के प्रति घोर अप्रम्मान की भावना पर आधारित है, उसे सच्चा राष्ट्रवादी 
संचनात्यक कार्य नहीं समझता । हम अपनी संत्त्याओं को अंग्रेजियत के गंचे में 
नहीं ढालना चाहते, सामाजिक तया एजनीतिक सुधार के नाम पर हम उनका 
आएप्ट्रीयकरण नहीं करना चाहते ( 
सोकमान्य के लिए राजनीति समाज को आगे बढाने का एक माध्यम था। दूसे 
शब्दों मैं यह कहा जा सकता है कि राजनीति साधन है और सामाजिक उत्पान साध्य 
है। राष्ट्रीय और एकता उनके राजनीतिक चिन्तन के मूल में है। वह भारत की आत्मा 
को जगाना चाहते ये और इसके लिये प्राचीन संस्कृति और धर्म का संदेश जन जन तक 
पहुँचाना घाहते ये | उनके श्रभी प्रकार के भाषण चाहे वे शजनीतिक हों या सामाजिक 
हसी संदेश से ओतप्रोत होतें पे । उन्‍हें प्राचीनता और आधुनिकता में कहीं विशेष नज़र 
नहीं आता या, उनके विचार में प्राचीन भारत में इतनी ऊर्जा यी कि वह वर्तमान और 
भविष्य झो आलोकित कर सकता है | उनके लिये हिन्दू शब्द सांप्रदायिक नहीं राष्ट्रीय 
था। प्राचीन भापतीय सस्कृति और धर्म को राष्ट्रीय एकता एवं सामाजिक साभंजण्य हेतु 
बह आवश्यक भानते थे । उनका मानना था कि जो देश अपने अतीत को विक्तृत करता 
है वह आगे नहीं बढ़ सकता | 
उन्होने धर्म, संस्कृति और ग़जनीति को एक प्रकार से जोड़ भी दिया । गष्ट्रवाद 
के मार्ग को प्रशस्त करने हेतु एजनीति का आध्यात्मीकरण कानने हेतु उन्होंने शिवाजी और 
गणपति उत्सवों का उपयोग राष्ट्रवाद की भावना का सेघार करने और दस्के फलस्वरूप 
परकीय मत्ता के विहद्ध अतंतोष को संगठित्त करने हेतु किया । उनका कहना था कि 
उत्सय प्रतीक का झाम करते हैं जिनसे राष्ट्रवाद की भावना पनपती है । उत्तवों का 
दोहरा महत््व है। एक ओर तो इनके भाध्यम से एकता की भावना अभिव्यक्त होती है 
और दूपरी ओर उत्तवो मे भाग लेने वाले व्यक्ति यह अनुषव काने लगते हैं कि उनके 
संगठन और उनकी एकत्ता को कि्ती ग्रेष्ठतर कार्य में लगाया जा सकता है । एप्ट्रीय 
उत्सव, एप्ट्रगान, गप्ड्ायज आदि देशदासियों के संवेशों और भावों में तीद्नता लाते हैं 
तथा उनकी गष्ट्रवादी भावनाओं को प्रसुप्त नहीं होने देते । इसे स़ष्ट्रवाद का प्रतीकामक 
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प्रदर्शन कहा जा सकत्य है जिससे सांस्कृतिक अभिवृद्धि होती है और समूह-राष्ट्रवाद 
का निर्माण होता है | तिलक ने प्राचीन उत्सवो को किप्ती प्रकार आधुनिक राष्ट्रीय 
आवश्यकताओं के अनुकूल बना दिया, यह नि.सन्देह उनकी ग़जनीतिक और नेतृत्व 
प्रतिभा का एक सुन्दर उदाहरण है 
राजनीतिक उग्रवाद एवं प्रखर राष्ट्रवाद 

दादा भाई नौरोजी, सुरेन्रनाप बनर्जी, महादेव गोविन्द रानाड़े और गोपालकृष्ण 
गोखले जो तिलक के पूर्ववर्ती और समकालीन एप्ट्रीय नेहा थे, सभी उदारवादी और 
नरम दल के कहलाए। कारण यह कि वे ब्रिटिश सरकार के आतोचक होते हुए भी उससे 
समझौता करने में विश्वास करते ये ! वह संवैधानिक प्रशासनिक सुणरों की सरकार से 
और सामाजिक एव धार्मिक सुधाएों की समाज से अपेक्षा करते थे | उदारवादी सामाजिक 
सुधागे पर ज्यादा बल देते थे ताकि लोगो में चेतना का सचार हो और आगे आने बाले 
संभावित राजनीतिक और प्रशासनिक उत्तादायित्व के लिए योग्य बने, लेकिन तिलक 
जैप्ते उप्रवादी ह्ामाजिक सुधारे की महत्ता को स्वीकार करते हुए भी राजनीतिक स्वतंत्रता 
को प्रायमिकता देते थे । उनकी मान्यता थी कि जद पकीय पत्ता भारत में समाप्त हो 
जायेगी हम अपने घर को अच्छी तरह सभाल लेगे क्योंकि हम को विभाजित काने वाली 
शक्ति ही अप्रेज हैं) उन्होने स्पष्ट घोषणा की कि 'में अपने घर की चावी अपने पाप्त 
रखना चाहता हूँ नकि केवल अजनवी को बाहर निकालना है । स्वशासन हमारा ध्येय 
है ।' जवाहरलाल नेहद्व ने तितक के बोर में लिखा है कि तिलक भारतीय स्वाथीनता संघर्ष 
के प्रतीक ये, वह केवल एक बहादुए योद्धा ही नहीं थे लेकिन एक कप्तान थे, एक सगठित 
सका के कप्तान नहीं बल्कि भारत की असंगठित जनता के कप्तान । हमारे अधिकांश 
लोगी में पर्याप्त अकर्मण्यता को दूर कर जन जागृति और आत्म चेतना का संचार करना 
इस सपघर्ष का दद्देश्य था जिसका नेतृत्व तितक ने किया 2 


तिलक के बारे में अक्सर कद्य जाता है कि ग़जनीति में वह उग्रवादी और सामाजिक 
सुधाएं की दृष्टि से अनुदारवादी थे। वह गोखते और अन्य उदाखादी नेताओं की इसलिए 
आतोघना करते थे ऊ्रि ब्रिविश न्याय में उनका जो विश्वास बना हुआ है वह मिय्या है, 
इसमें केवत छतावा है अतः परकीय सता के विदद्ध अविरल संघर्ष करना ही होगा। 
इस संघर्ष में भातत का मौरवशाली अतीत प्रेरणा का श्लोत बन सकता है ! अपने संकस 
में तितक दृढ ये और कोई उन्हें डिगा न्ीं सकता या। उदारवादियों की प्रार्थना, याविकाओं 
और अंग्रेजों की मानसिकता मे परिवर्तन लाने की बातों को वह भिश्मावृत्ति, कायाता एवं 
पतायन मानते ये । 
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तिलक के आक्रामक राष्ट्रवाद के चार प्रमुख तत्त्व थे --- स्वदेशी, बहिष्कार, 
राष्ट्रीय शिक्षा एवं निष्क्रिय प्रतितेष | तिलक द्वात प्रतिपादित भारतीय राष्ट्रवाद को सष्य 
करते हुए अं. विश्वनाय प्रप्ताद दर्पा ने ठिखा है 'तिलक ने भारतीय राष्ट्रवाद की नींद 
का निर्माण किया और अशाति ता गजद्गोह की भावना त्तीद की, किन्तु बह क्राँतिकारी 
नहीं ये । पर यदि क्रांति का अर्प आयापभूत परिवर्तन हो तो यह कहा जा मकता है 
कि तिलक विद्वान ऐतिहासिक ौ्पिति में गंभीर फीवर्तन चाहते पे । चूँकि तितक 
सामाजिक व्यवस्था में आयाएभूत परिवर्तन चाहते ये अतः इस्त व्यापक अर्थ में उन्‍हें 
क्रातिकाए कहा जा सकता है। किन्तु वह सामाजिक शात्तो में प्रयुक्त संकीर्ण अर्प में 
क्रांतिकारी नहीं पे। हन्हें बाठुनिन, क्लोपोयकेन अपवा लेंनिन आदि क्रातिकारियो की 
ड्ैणी में नहीं रखा जा सकता और न वह सशल्त विद्रोह में दिश्वास करने वाले किसी 
दल के ही नेता थे । उनका संदेश यह नं पा कि किसी ऐसे दल के नेतृत्व में सामूहिक 
हिसा संगठित, की जाय जो प्रशिक्षित हो और क्रॉति के अग्रगागी दत का काम करता 
हो । उनका विघार या कि भारत जैसे पूर्णतः निःशस्त्रीकृत और विधटित समाज में सशस्त 
क्रांति राष्ट्रीय इत्तिहास को गति प्रदान नहीं कर सकती । तिलक ने यही तर्क दिया कि 
मैं शष्ट्रवादी हैँ और अपने देश से प्रेम काता हूँ किन्तु मैं ऐसी किसी योजना से पर्तिचित 
भहीं है जिसका एद्देश्य वर्तमान राजनीतिक व्यवस्था को हिस्तात्मक तरीके से उत्त् देना 
हे । तितक ने भीति और जाभकारिता को ध्यान में रखते हुए क्रातिकारी अल्लो के प्रयोग 
की अनुमति नहीं दी, पर साप ही यह भी है कि उन्होने क्रांतिकारी त्ततीकों की कभी सैतिक 
आपार एर निंदा भी नहीं की ।' व्ततव में तिल्लक का क्रांति में अविश्वास नहीं था पर 
देश की तत्कालीन परिस्थितियों में दे क्रांतिकारी साधनो की उपादेयता के बे मे पूर्ण 
आशक्त नही ये | लेकिन क्रांति की उन्होने भत्संना भी नहीं की । 
पुनरत्यानवादी 


इसमें कोई सन्देह नहीं कि तितक पुनहत्यानदादी ये | जैसा कि पहिले भी कहा 
जा चुका है कि वह प्राचीन भारतीय संस्कृति और हिन्दू पर्म से प्रेण्या लेकर राष्ट्र की 
गुप्त आत्मा को जगाना चाहते थे | उनके लिए एष्ट् ज्यादा महत्वपूर्ण या न कि शज्य, 
ग़ज्य तो राष्ट्र निर्माण के अनेक माप्ममों में से एक माध्यम है। वह पर्म को रष्ट्रीयता 
का एक त्तत्त्त मानते ये। भारत पर्म महमंडल बनारतः को संशेषित करते हुये उन्होंने 
हिन्दूपर्म की महानता पर प्रकाश छात्रा । उन्होने कहा सनातन पर्म का अर्प यटी है कि 
हमाए धर्म बहुत पुत्ना है --- उत्तना ही पुए्ना जितना कि मानव जाति का इतिहास । 
वैदिक पर्म आर्यों का प्रासम्म ते ही पर्म रहा है । *+«-पर्म गष्ट्रीयता का एक तत्त्व है । 


3. विशराद प्रक्तद वर्ण ; दही पुरा, पू 27] 
2. 3 जवदो। 906 को दिय्ले झये भाश्य से रश्प्त, के, पी, कहनाझर: दही पुस्तक, पू. 
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धर्म का अर्य ईश्वर और हमारे साथियों के प्रति हमाग़ कर्च्य । हिन्दू धर्म मैदिक और 
सामाजिक दायित्व है । वैदेक काल में भारत आत्मनिर्भ' और साठित महान राष्ट्र 
था । यह एकता छिनन्‍न-भिन्‍न हो गई है और हसते पुन स्थापित करना हमारा कर्तव्य 
है। -- दुनिया मे हिन्दू धर्म के अलावा कोई थर्म ऐसा नहीं है जो यह कहता है कि 
जब जब आवश्यकता होगी ईश्वर इस घरती पर आयेगा । -«- हिन्दू धर्म सत्य पर 
आधारित है और सत्य कभी मरता नहीं ।- « -- हमाग धर्म कहता है कि सभी पर्म सत्य 
पर आधारित हैं --- तुम अपने धर्म को मानो, मैं अपने धर्म को मानू। ««« श्रीकृष्ण 
कभी ऐसा नहीं कहते कि दूसरे धर्मों के शतावलम्दियो को नगक मिलेण । मैं चुनौती 
देता हूँ कि कोई कियी अन्य थर्म के ग्रथो मे ऐसी कोई लिखी हुई बात बताये । यह किसी 
अन्य धर्म में नहीं मिल सकती क्योंकि अन्य धर्म आशिक सत्य पर आधारित हैं जबकि 
हिन्दू पर्म पूर्ण सत्य पर । - हिन्दू पर्म का क्षेत्र अत्यन्त व्यापक है, इतना ही व्यापक 
इसका साहित्य है । गीता में ज्ञान भग्य है, मुझे विश्वास है कि कोई भी दार्शनिक पद्धति 
चाहे वह पश्चिमी हो अपवा अन्य इससे लोहा महीं ले सकती । « - हम इतने 
आश्मविस्पृत हो चुके हैं कि हमे विदेशियों से प्रमाण चाहिये कि हमाग़ खजाना सोने से 
भापूर है, नकि लोहे से | आधुनिक विज्ञान और शिक्षा तुम्हारी मदद कर रही है यदि 
तुम उनसे लाभ उठाना घाटों और वह समय शीघ्र ही आ सकता है जबकि ईशाइयो के 
द्वाए ईसाई धर्म के प्रचारक के स्थान पर हमे संसार में सनातन धर्म के प्रचारक मिलेगे । 
उन्होंने मगठा और केसरी के माष्यम से पश्चिमी सस्थाओ, परिचिमी शासन और जीवनशैली 
पर प्रहार किये | उनके भाषणों में भी यही क्रम घलता उहा । उनके कथन का सार यह 
दा कि भारतीय राष्ट्रवाद को अतीत से ही प्रेरणा लेनी टोगी । 
उनका ख़देशी का विचार भी उनके पुनरुत्यानवादी होने की पुष्टि काता है । 
स्वदेशी का दर्शन आध्यात्म और अर्थशास्त्र दोनो ही से जुड़ हुआ है | अपने देश को 
प्यार करना ख़देशी दर्शन के अन्तर्गत ही आता है। इस्तका अर्थशास्त्र भी देश प्रेम मे 
जुदा हुआ है। गोखते और तिलक की स्वदेशी की अवधाएणा मे अन्तर है ! गोजले स्वदेशी 
की बात करते हैं लेकिन विदेशी माल के बहिष्फार की बात नहीं कहते | जबकि तिलक 
के तिए स्वदेशी और विदेशी माल का बहिष्कार एक दूसरे से जुड़े हुमे हैं। 23 दिस्तम्बा, 
907 को सूरत कांग्रेस के अधिवेशन मे उन्होंने स्पष्ट शब्धों मैं कहा, दमाग्न ददेश्य 
स्वशासन है। जितना जल्दी हो यह प्राप्त होना चाहिये । जो लोग कांग्रेस का अधिवेशन 
सूरत में कर हहे हैं, यद्यपि नागपुर वाले भी तैयार पे, वे कांग्रेस को पीछे धकेलना चाइते 
हैं। ये लोग बहढ़िप्कार और स्वगज्य प्रस्तावों के छिलाफ है गष्ट्र दमनकारी नीति को 
बर्दाश नहीं का सकता । ये लोग खुलकर बहिष्कार के बे में कुछ नहीं कहना 
चाहते । इनमें नैतिक साहस नहीं है। ये बढिष्फार के विद्रद्ध हैं लेकिन स्वदेशी के पश्षपर 
हैं। यदि तुम्े यह करना है तो डगो मत | कायर मत बनी, जब तुम स्वदेशी चाहते ही 
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तो विदेशी माल का धो बहिष्कार करना ही पड़ेगा, बहिष्कार के बिना स्वदेशी ला ही 
नहीं सकते | यदि तुम खदेशी को स्वीकार करते हो तो बहिष्कार को भी स्वीकार करना 
पड़ेशा । हम यह कहते हैं कि जो तुम नहीं करना चाहते उसे कहो मत, जो कहते हो 
उसे को ।«-« हमे हमार आदर्श से जुड़ रना चाहिये । नगमदत वालो की नीति 
विघंतात्मक है। यह आत्मघाती नीति है। मैं नहीं चाहता कि आप इसका अनुप्तण 
करें, हमें प्रगति कानी है ।१ 
सुधारवादी 
तिलक बहुत बड़े सुधारवादी ये, लेकिन अपने समकालीन अन्य सुधारवादियो 
से हटकर ये । जैत्ता कि पहिले भी उल्लेख किया जा चुका है कि उनके चिन्तन के मूल 
में राष्ट्रवाद है, ऐसा सप्ट्रवाद जो हिन्दुत्व से ओतप्रोत है, जिसका प्रेरणा स्लोत भारतीय 
संस्कृति, पारत्तीय आदर्श एवं भारतीय इतिहास पुरुष एवं पटनायें हैं । तिलक के पूर्व 
और उनके समय में जो सामाजिक सुयार हुये उनमें अमेक पश्चिम से प्रभावित थे । उनमें 
कुछ ऐसे भी ये जो भारत के अतीत से प्रेरणा लेना चाहते पे, लेकिन हन्हें इस बात 
में आपत्ति नहीं थी यदि भारत में अंग्रेज सरकार इन सुधारों को लागू करने के लिए कानून 
बनाये । बल्कि ये सरकार से कानून बनाने का अनुरोध भी करते थे। ब्रह्म समाज, प्रार्थना 
समाज जैसे समाज सुधार आन्देतन पश्चिम की विचाण्ाग, वहाँ हुयी सामाजिक प्रगति 
पे प्रभावित होकर भारत में भी सामाजिक परिवर्तन की दिशा में अग्रप्त हुये । इन्होंने 
अपने प्रभाव को काम में लेकर साकार से कानून बनवाने मे भी सफलता अर्जित 
की । वित्िपम यैंटिक द्वात कार्यान्वित छद्ती प्रया के उन्पूलन स॑दंधी कानून के पीऐ एजा 
गममोहन णय का ही ध्यक्तित्व या । यथपि आर्यसमाज भारतीय संस्कृति और वेदों के 
दर्शन को ही आपार बना कर चला, लेकिन इसने भी सरकार के माध्यम से शारदा एक्ट 
पारित काने की महत्वपूर्ण भूमिझा बनाई ! तिलक समाज सुधार को बहुत ही महत्त्यपूर्ण 
मानते पे और उन्होंने अनेक सुषायं के लिये स॑पर्ष भी किया, लेकिन उनका दृष्टिकोण 
अपने प्मय के सभी स्तामाजिक एवं धार्मिक सुपार आददोलनों से पूर्णतया भिन्न पा । 
संझेप मे, उनका दृष्टिकोण यह था कि विदेशी सरकार को हगरे अन्दरगी गामतो मे 
हस्तशेप करने का क्या अधिकार है ? सुपार समाज कोणा, ग़ज्य और प्रशासन को इसमें 
दरलंद्यजी कामे का कोई अधिकार नहीं है । 


तिलक वस्तुत: झ्ामाजिक और राजनीतिक मामलों को मिलाना नहीं चाहते थे । 
बह चाहते थे कि सामाजिक बदलाव से पूर्व राजनीतिक प्रगति होनी चाहिये क्योंकि समाज 
एकदम नहीं बदतता, उसमें बदलाव धीरे-पीरे आता है ॥ यह उदारवादियों एवं अन्य 
लोगे से सहमत नहीं ये कि सामाजिक सुघार राजनीतिक प्रगति की पूर्वादत्या है। वह 


3 के पी झझगऊरर शा उद्पुत, दही पुस्मक, पू 39-42. 
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हिन्दू सस्कृति के वैतिक एवं आध्यात्मिक मूल्यो क्रो सुरक्षित रदना चाहते ये और वह 
मानते ये कि ग़जतीतिक अधिकारों के बिना साक्लृतिक स्वायततेता बनाये रखना मुश्किल 
है जाता है । प्रो विश्वनाथ प्रप्ताद वर्मा के शब्दों मे “इसलिए हिन्दू दर्शन के शाज्वत 
मूल्यों के समर्थक तिलक भारतीय गष्ट्रवाद के महारषी बन गये । वे गजनीतिक अधिकाए 
चाहते ये क्योंकि वे समझते ये कि उनको प्राप्त करके ही राष्ट्र के बहुमुद्ी कार्यकलाप 
के विकास के लिये समुचित वातावरण का निर्माण किया जा सकता था। इसी बौच में 
वे यह भी चाहते ये कि उपदेश और उदाहरण के द्वार राष्ट्र की चेतना को सामाजिक 
परिवर्तन अंगीकए करने के लिए तैयार किया जाय । समाज सुषार के प्रति तितक के 
रैये में एक महत्त्वपूर्ण तत्त्व यह था कि वे सामाजिक एवं धार्मिक विषयों में नौकाशाही 
के हस्तक्षेप के विकद्ध थे । उनका कहना था कि जब कोई सामाजिक कानून बनाया जायेगा 
हो उस्ते लागू करना पड़ेगा और उत्तफो भग करने के संबंध मे विवादों का निर्णय काने 
की आवश्यकता होगी । इससे दिटिश शासकों और न्यायाप्रीशो की शक्ति का प्रसार 
होगा । तिलक नौकाशाही की शक्ति के विस्तार करने के विरुद्ध ये । वे इस पक्ष में 
नहीं थे कि नौकाशाही का उस क्षेत्र में आक्रमण और हस्तक्षेप हो जो उस समय तक 
स्वायत्त और इस्तप्षेप से मुक्त रहता चला आया दा | उनका कहना दा कि एक पिनन 
सभ्यता के मूल्यों को मानने वाले विदेशी शासकों को सामाजिक विषयो में कानून बनाने 
और न्याय करने का अधिकार नहीं देना चाहिये क्योंकि ये विषय समप््त हिन्दू जनता 
की भावनाओं और संदेगो से ओतप्रोत हैं। विदेशी नौकरशाही की तथाऊपित सर्वज्ञता 
में विज्वास काना और उसे कूटस्थ होकर पाएत की सामाजिक त्थिति का सिहवत्तौकन 
करने का अवस्तर देना बुद्धिमानी नहीं है। तिलक को यह अपमानजनऊ मालूम पड़ता 
दा कि हिन्दू लोग नौकरशाही के समझ जाकर उत्से सामाजिक कानून बनाने को याचना 
को और इस्त प्रकार दूसरों को दिखाये क्लि हिन्दू इतने पतित हो चुके हैं कि वे अपनी 
साजजिक समस्याओं को भी नहीं सुलझा सकते | तितक का कहना था कि इप्त प्रकार 
की दाचक-वृत्ति से स्वधज की नैतिक और दोद्धिक नींव कमजोर होगी ॥7 


दैसे तिलक भारतीय समाज की कुरीतियों और अन्धविष्दासो के प्रति जागझुक 
ये और उन्हें दर करना चाहते ये । 2890 मे उन्होने इस दृष्टि से दुछ ठोस सुझाव दिये 
जो कि निम्नॉंकित हैं --- 


. ज़्डके और लड़की का विदाह अल्पायु में नहीं होना चाहिये जोकि उप्त समय 
एक पाम्पाा सी बन गई थी । अत लड़के और लड़की की न्यूनतम आयु क्रमश. 20 
औरः 6 वर्ष होनी चाहिये । 


2 तिलक दाल विदाह ही मही वृद्ध विवाह गेकने के भी पश्चथर थे । उनका 


3 दी ऐै वर्मा आएंनिक भास्तीव एबदीविक वित्तन, पू 243-4< 
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कहना पा कि चाह्तीस वर्ष की आयु के उपगन्त पुकृष को शादी नहीं करनी चाहिये और 
यदि यह काना ही चाहे तो किस्ती विषदा से को ॥ 


विवाहोत्सव आदि मांगलिक कार्यो के अवार पर मदपान निषेध हो । 
4. दहेज प्रथा बन्द हो । 
5. विषवाओं को विरुप नहीं किया जाना चाहिये । 


6. प्रत्येक समाज सुपारक अपनी आय का दसवां भाग सार्वजनिक कामे मे 
लगाये । 


जैम्ाकि पूर्व में उल्लेख भी किया जा चुका है कि यर्वापरि तिलक ने अपने पीवा।) 
की लड़कियों की शादी 6 वर्ष की आयु प्राप्त करने के उपणन्त ही की, लेकिन उन्होंने 
सहमति आयु अधिमियम, 89] का विशेष किया । इसका कारण वही था कि वह 
नहीं चाहते पे कि द्विदिश नौकरशाही भारतीयों के सामाजिक और पारिवारिक मामलों में 
हस्तशेप को । यहाँ शारदा सदन विवाद का भी उल्लेख किया जाना अप्राप्त॑गिक मे 
होगा । विदुपी एमाबाई एक ईक्षाई बन गयी थी। विदेश से लौदकर आने पर उन्होने 889 
में बंबई और पूना में विषवाश्रम खोले जिसके लिये विद्वीय सहायता अमेरिका से प्राप्त 
हो रही थी। तिलक ने इसका इटकर विशेध किया जिसका मुख्य कारण यह या कि ईसाई 
पर्म- निःपेक्षतां का चाहे कितना ही णेल क्यो न पीढें, वस्तुत: यह एक विदेशी धन 
से धर्म-परिवर्तन का ग्ता खुल जायेगा । 2] दिस्तम्बर 889 के इलझ्ैटेड वीकती में 
जब यह सनसनीपूर्ण खबर छपी कि दो विषवाओं मे ईमताई धर्म स्वीका कर जिया है तो 
तिलक की पूर्व चेतावनी सही निकली । इसी प्रकार तिल्रक ने अस्ृश्यता के विरद्ध भी 
संपर्ष छेहा । उन्होंने धष्ट शब्दों में कह् कि अस्पृश्यता का अंत होना चाहिये और इस 
कुरीति को किसी भी आपार पर न्यायोचित नहीं रहृतया जा सकता । उन्होने तो दलित 
वर्ग संघ की एक समा में गएजकर यहाँ तक कह दिया कि “यदि ईश्वर भी असृष्यता 
को सहन काने लगे तो मैं ऐसे ईश्वर को भी स्वीकार नहीं कड्ँंगा ।' इससे सिद्ध होता 
है कि तिलक को पुणतनपंदी कदना उचित नहीं है, वह देशकाल के अनुप्तार होने बाले 
परिवर्तनों को समझ्न हे थे और हिन्दू समाज को सुदृद बनाने हेतु आवश्यक पौरवर्तनो 
को केयत स्वीफर ही नहीं के थे, बल्कि संघर्ष भी करने को तलर ये । 
तिलक की स्वगज्य की अवधारणा 


उप्रवादियों का दो बातों पर जोर पा - ख्तंत्रता और समानता । उनके अनुसार 
मे दोनों व्यक्ति के भूच अधिकार हैं। विपिनचन्द्र पाल के अनुसार ह्वतंजता भनुष्य के 
छम्ाव का एक अपिन जंग है। मनुष्य ईश्पर का ही अंश है, चूँकि ईश्पर स्वये शाश्यत 
एप से स्तन है अत: पुष्य भी स्वत है | वेदान्त दर्शन के अनुकूल आपिन्‍्द के अनुसार 
मानव अजित के पूर्व की हथिद़ि पूर्ण सत्ता की पी । अठ, सभी पन्नों से गुवित 
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ही इस पततार में मनुष्य का घ्येय है । सामाजिक सन्दर्भ मे स्वतंत्रता का आर्य स्वधर्म 
की अनुपालना काना है, आत्म साक्षात्कार की ओर अग्रसर होना है और अपने परिवेश 
के साथ पूर्ण सामनत्य स्थापित करना है। इस प्रकार वेदान्त दर्शन सकारात्मक है जबकि 
पश्षचमी चिन्तन नकारात्मक है। पश्चिम के संदर्भ में खत्तत्रता का अर्य निवंत्रण का अभाव 
है । वेदान्त में स्वराज्य का अर्प उच्चतम आध्यात्मिक अवस्या है जिसमें मनुष्य सभी 
बन्धनों से मुक्त होकर अपना ईश्वर से तादात्म्य स्थापित करता है ।”? ऐसी स्थिति में 
मनुष्य अपनी पूर्णता को अनुभव काता है और किसी प्रकार के संपर्ष की पत्षिपि ते बाहर 
रहता है। सांसारिक जगत में इसके कार्यान्वयन का अर्य है कि ग़जनीतिक, आर्थिक 
एवं प्तामाजिक क्षेत्रो में मनुष्य स्वतंत्र है। लोकमान्य विलक, विपिनचन्द्र पाल एवं आरिन्द 
का एक महत्त्वपूर्ण योगदान यह है कि उन्होंने वेब्यन्त में स्वराज्य के दर्शन को आधुनिक 
परिवेश में परिभाषित किया । यह अनुभूति इतनी व्यापक वनी कि यह केवल आध्यात्मिक 
जगत तक सीमित न रहकर लौकिक जगत से जुड गई जिसका अर्थ भारतीय संदर्भ में 
यह रहा कि आर्थिक और सामाजिक क्षेत्र मे इसका सूत्रपात हो । यद्षैं रवराज्य का अर्प 
यह हुआ कि परकीय सत्ता से मुक्ति और इसके उपगन्त आर्थिक और सामाजिक क्षेत्र 
में सभी बन्धनों से मुक्ति । प्रोफेसर एस. एन. दुये? ने भारतीय विन्तन की विशेषता 
बताते हुये लिखा है कि 'यह स्पष्ट है कि भारतीय उग्रवादियों ने प्राचीन वेदान्त दर्शन 
का आपुनिक जगत के सर्वाधिक प्रगतिशीत राजनीतिक आदणशों मैं समन्वय स्थापित करने 
का अबूपुत् प्रयास किया है । इशसे भी अधिक प्रभावशाली बात यह है कि उन्होंने 
राजनीतिक चिन्तन के क्षेत्र में पश्विम के यडे से बढ़े विचारकों से सफलतापूर्वक लोहा 
लिया है। पश्चिमी ग़जनीतिक दर्शन विगत अगई हजार वर्षों में दो विपशीत दिशाओं 
में झूलता खह्ा है - एक ओर उग्र व्यक्तिवाद और दूसी और ठठ्य समष्टिवाद एवं 
अग्रिनायकवाद | तिलक, पाल और अरविन्द ने दोनों थरागओ की मूल चुटियों को बूढ़ 
लिया और दोनों के परस्पर विशेधी तत्त्वों का समाधान भी निकाता | हो सकता है कि 
कोई इनके दार्शनिक पथ से सहमत न हो तेकिन इनके निष्कर्षों से इन्कार नहीं का 
सकता आधुनिक मानवयाद के प्रकाश में उन्होंने जीवन के प्रति परम्परागत हिन्दू 
दृष्टिकोषों, आध्यात्मिक आजकतावाद और सामाजिक -समपष्टिवाद को भी ठीक काने 
का प्रयास किया ।! 


तिलक के अनुसार स्वग्रज्य ्क्तिगत और राष्ट्रीय जीवन के उत्थान के लिए 
अत्यन्त आवश्यक है। उनके अनुत्तार व्यक्ति की स्तंत्रता और ग्रष्य्ेत्वान हेतु स्वगज्य 
प्रथम आवश्यकता है। ह्वगज्य का अर्थ राष्ट्रदाप्तियों के हाथे मे उस शक्ति से है जो 
प्रज्य, शासन और प्रशासन को नियंत्रित काती है । उनके अनुसार राजनीतिक क्षेत्र में 





3 एस एन दुऐे हृदलपदेट अफ पेडिटिकल ८ष्ट इन इंदिया, अस्से एललकरेसन्स, देहके, पृ 69 
2 एस एन दूबे, दही पुस्तक, पृ 63 
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स्वाज्य का सार यह है कि हम अपनी इच्छानुत्तार शासन तत्न को संचालित और निर्यत्रित 
का सके । सामाजिक और साह्कृतिक क्षेत्र में भी स्वराज्य के बिना विकाप्त की कसना 
भी नहीं की जा सकती। 


तिलक का राजनीतिक दर्शन स्वग़ज्य की अवधारणा के इर्द-मिर्द ही अवस्थित 
है। जैसा कि पहले भी जिक्र किया जा चुका है दिन्दू शात्रों से उन्हे यह विचार मिला 
और शिवाजी के जीवन से इसे परप्त करने की अनुषुति प्राप्त हुई । तिलक गीता के दर्शन 
पे बहुत प्रभावित पे और उनका 'गीता-रहस्य' दर्शन और कर्मग्रोग का अमर ग्रंथ है। 
बह स्वगज्य को केवल अधिकार ही नहीं दत्कि पर्म भरी समझते ये । उन्होने स्वतज्य 
को ग़जनीतिक, नैतिक और आध्यात्मिक आर्य दिया । राजनीतिक दृष्टि से स्व॒राज्य का 
अर्थ होमसल अर्थीत्‌ स्वशासन है। मैतिक दुष्ट से आत्म-सयम की पूर्णता प्राप्त करना 
है जो स्वर्ग की प्राप्ति के लिए आवश्यक है। इसका आध्यात्मिक अर्थ यह है कि मनुष्य 
आन्तरिक उ्वतंत्रता का अनुभव कर, शांति की रोशनी की अनुपूति प्राप्त को । स्वयं 
तिलक के शब्दों मे, 'स्वराज्य स्वआश्रित और स्ववालित जीवन है । इस लोक और परलोक 
मे भी स्वगाज्य है। हमारे ऋषियों ने स्वरर्म को स्वीकार कर जंगलों में तपस्या की क्योंकि 
जनता स्वतज्य का अनुभव कर फ्री थी और इसकी रक्षा क्षत्रिय गजा करते ये | पलोक 
में यह प्राप्त नहीं हो सकता, यदि इस जीवन मे इसका इन्होंने अनुभव नहीं किया 
है।" यद सष्ट है कि तिसक के स्वाएज्य में ग़जनीतिक और आध्यात्मिक दोनों ही 
स़्तत्रताये निहित हैं । उनका यही मन्तव्य है जबकि उन्होंने यह घोषणा की "पवाज्य 
मेग़् जन्म सिद्ध अधिकार है और मैं इस्ते लेकर एूँगा।' 

इस्त स्वएज्य की प्राप्ति हेतु उन्होने चार बातों पर जोर दिया । वे हैं - खदेशी, 
बहिष्कार, राष्ट्रीय शिक्षा और निष्क्रिय प्रतितेष । 
स्वदेशी 

स्वदेशी पा तिलक ने बहुत जोर दिया । जैसा कि उल्लेख भी किया णा चुका 
है यह एक आर्थिक अवषएण ही नहीं है यत्कि इतके पीछे आध्यात्मिक, मैतिक और 
राष्ट्रीय भावना भी है। ग्रिजों से लड़ने का यह एक बहुत बड़ा हथियार पा, अतः स्वदेशी 
तिलक की परकीय सत्ता से संपर्ष हेतु एयनीति का भी भाग या। ब्रिटिश शासन की आर्थिक 
ब्यवस्पा को प्यस्त काने का यह एक शक्तिशाली असर था। उन्होने स्ष्ट घोषणा की 
कि यदि हमें अंग्रेजो का गुलाम नहीं बने रहना है तो स्वदेशी को स्वर्ग समझकर अपनाना 
चाहिये । इससे बिटिश आर्थिक साग्राज्ववाद को थकक्‍्का लगेगा और भारतीयों में परष्ट्रीय 
चैतना और आर्थिक आत्म-निर्भाता आयेगी ॥ 7 जून 906 को कलकता में दिये एक 
मापन में उन्होने जोर देकर कहा, “स्वदेशी और स्वदेशी ही हमाय शाखत उद्धोष है, 
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इसी से हमारी अमभिवृद्धि होगी चाहे शासक कुछ भी चाहे | स्वदेशी और ग़रष्ट्रीय शिक्षा 
ये दो साधन हैं ।"! 


तिलक ने स्वदेशी का बड़ा व्यापक अर्य लगाया । उदाहएणार्थ उन्होंने कहा कि 
आया की इस्त प्राचीन भूमि को अपनी माँ समझना स्वदेशी आन्दोलन है। स्वदेशी व्यवहार 
में उन्दे मातरम्‌ ही है | 


बहिष्कार 


बहिष्कार और स्वदेशी साथ-साथ चतते हैं । तिलक ने कह कि जब तक विदेशी 
भाल का बहिष्कार नहीं करंगे स्वदेशी को व्यावह्वरिक घातल पर लाना बहुत मुश्किल 
है । वह उदारवादियों की इस बात पर कु आलोचना काते ये कि वह स्वदेशी की बात 
तो करते हैं लेकिन बहिष्कार की वकालत करते इरते हैं। इसको वह कायरता और आत्म 
प्रवचना कहते थे । उन्होने अपने भाषणो और लेखों मे कहा कि वे अपने अधिकागे के 
लिए लड़े । यदि उनमें जग भी आत्म सम्मान की भावना है, न्याय के तिए संघर्ष के 
लिये उद्यत होना चाहिए। यदि उनमे अपने महान पूर्वजों के प्रति तनिक भी सम्मान 
बचा है तो उन्हें विदेशी सामान का तत्कात बहिष्कार करना चाहिये उन्होंने स्पष्ट किया 
कि बहिष्कार एक राजनीतिक हथियार भी है, हम उनकी राजस्व सग्रह में मदद नहीं 
करे । हम हमोरे खून और थन से भारत के बाहर अग्रेजों के युद्ध प्रयास्तों मे सहायता 
नहीं करे । हम उन्हे न्याय का प्रशासन चलाने मे सहयोग नहीं दे । हम हमारे अपने 
न्यायालय स्थापित करेगे और एक दिन आयेगा जबकि कर भी नहीं देगे। इस्त प्रकार 
बहिष्कार का ख़देशी की भांति तिलक ने बहुत ही व्यापक अर्थ लगाया। गाँधी पर तिलक 
का प्रभाव स्पष्ट नजर आता है। गायी ने तिलक द्वाग प्रतिपादित स्वदेशी, बहिष्कार और 
निष्क्रिय प्रतिगेष को केवल स्वीकार ही नहीं क्विया बत्कि उनको व्यावहारिक रुप में उतारने 
के लिए एष्ट्रीय आन्दोलन का अंग बना दिया । तिलक के जीवनी लेखक पन॑जय कीर 
ने इसी कारण उनको घारत का प्रथम जननेता कहा है। उन्होने स्वतंत्रता संगम और 
कांग्रेस में जान फूंकी अन्यथा अब तक प्रार्यना, अनुनय, विनय, प्रस्ताव और संविधानवाद 
तक ही सारी गतिविधियाँ सीमित थीं ॥ जनवरी 907 में इताहाबाद में दिये गये एक 
प्राषण में तिलक ने कहाः “सरकार के विरुद्ध प्रषम आग्रेप यह है इसने देश के उद्योग 
धधो को प्रोत्साहन देने के तिए कुछ भी नहीं किया है। औद्योगिक शिक्षा न देकर इसने 
इन्हें नष्ट कर दिया है - *“* “औद्योगिक गिक्षा की यह व्यवत्या एंगतैंड मे करती है लेकिन 
भारत में नहीं --- * मैं ऐग्लो-इडियन अखबाओें की इस घोषणा को स्वीकार करता हूँ 


3 इालगंणाप तितक ग़जदीतिक र्थिरि, के पं कझनाकल दस उद्ूत, बढ़ी पुस्तक, पृ 352. 
2 छोकमात्य तिनक, दि बेत्तिक अ्रेच ऑफ दि एक्टिमिह्ट्स, के पी कह़ताकान द्वाए ठंद्पुत, वोह 
पुस्तक, पृ 52-53 
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कि अंग्रेज इस देश मे अधिकार पूर्वक इसलिये रह दे हैं कि उन्होंने इसे तलवार की ताकत 
से जीता है । ऐसा मानने वाली सरकार भाषणों और प्रार्यनाओं से झुकने वाली नहीं 
है । दुनिया के इंतिहास्त में कहीं ऐसी मिसाल नहीं है जहाँ शक्ति के द्वात अपना ग़ज 
स्थापित करने दाती सरकार अपने आप वहाँ के लोगों को स्वशासन का अधिकार सौंप 
दे । यह मानव स्वभाव में ही नहीं है। शाप्तक अपना हित देखते हैं, शाप्तितों का 
नहीं । मानव प्रेम राजनीति का अग नहीं है - हमे स्पष्ट समझ लेना घाहिये कि 
नौकरशाही की हुकुमत की कृपा की आंकाक्षा करने या पार्तियामेन्ट को प्रार्यनापत्र देने 
से हमाते मुक्ति नहीं है। यह कहावत है कि ईश्वर उसी की मदद कता है जो अपनी 
मदद कता है। क्या ब्रिटिश सरकार सर्वशक्तिमान भगवान से भी बड़ी है ?” 
ग़द्दीय शिक्षा 

तिलक ने राष्ट्रीय शिक्षा पर बहुत जोर दिया । इसमें उन्होंने दो लाभ देखे, यह 
परिचिमी औपनिवेशिक शिक्षा से मुक्ति दिलायेगी और इसप्ते शष्ट्रीय चेतना का संचार 
होगा । व मानते पे कि अंग्रेजों ने जो यहाँ शिक्षा पद्धति प्रारम्भ की उसका उद्देश्य क्लर्क 
और स्वामीभकत लोग पैदा काना पा । उन्होंने आत्मनिर्भतता, आत्म-ज्ञान और 
४५५७३ हेतु शष्ट्रीय शिक्षा को राष्ट्रीय आद्ोलन का ही हिस्सा बनाने की बात 
कही । 
निष्क्रिय प्रतितेष 

902 में उन्होंने सार्वजनिक घोषणा मे स्पष्ट कहा कि चाहे आप पद दलित और 
उपेक्षित क्‍यों न हों, आपमें यह चेतना अवश्य रहे कि आप यदि निर्णय कर से तो प्रशासन 
को ठप्प कर सकते हैं। स्वदेशी और यहिष्फार को वह निष्क्रिय प्रतिरेष की ही तकनीक 
मानते पे। यर्दपि तिलक के बे में करा जाता है कि वह आवश्यकता पड़ने पर हिसा 
के प्रयोग को न्यायोधित मानते ये त्तेकिन उन्होंने निष्क्रिय प्रतिशेध में संवैधानिक रीफों 
का ही समर्पन किया। इसका कारण यह नहीं है कि तिलक हिंक्ता का बिल्कुल समर्थन 
नहीं करते थे | उन्होंने शिवाजी द्वार अफजतखान दी हत्या का औषित्व को स्वीकार 
करते हुए कहा कि “यदि हमरे घर मे चोर घुस छाये और हममें उन्हे बाहर निकालने की 
शक्ति नहीं हो तो ति:संझ्रेच उन्हें बन्द कर जता देना चाहिये (! लेकिन भादत की 
पहित्पितिदाँ और शाप्तक की शक को दृष्टिगठ एयते हुए उन्होंने संवैधानिक तरीको 
को अपनाने की सताह ही हो । लेकिन इतका कदपि यह अर्य भी नहीं लिया जाना 
चाहिये वह सद्दा संवेषानि"्ध रास्ते को अपनाने पर ही बल देते पे और न यह भी मानना 
चादिये कि यह गैर संवैषानिक एस्ते के अस्वीकार कात़े ये । तिलक के लिए साथ्य 
महत्त्पूर्ण था न कि साधन । यह गंदी और तितक में भारी मतभेद है। गौधी के लिए 


&ौ+--+_++ 
]. सर वेलेन्टान शिऐेत, ईडियर अनोम्ट, पृ 4६-47 एस एवं. दुबे द्वागग उद्धुत, वह पस्तेझ पृ 79. 


+86 / भारतीय राजनीतिक चिन्तन 


साधनों की पवित्रता पवित्र सताघ्य की फ्रष्ति हेतु आवश्यक है । तिलक ने उन लोपों की 
भर्त्ना नहीं की जिन्होंने स्वराज्य हेतु हिंसा का रास्ता चुना, बल्कि उब्ें प्रोत्साहन ही 
दिया । एक बार उन्होने गाँधी से कह! “मैं सशस्त्र क्रांति को भी सवैधानिक ही मानता 
हूँ। केदल दिक्कत यही है कि वर्तमान परित्यितियों मे यह सभव नहीं है यदि कोई 
मुझे आख़ल्त कर दे कि सशस्तर क्रांति रुपये में आठ आना भी सफल हो जायेगी तो 
मैं ईड्वर से प्रार्यगा करता हुआ कि यह आठ आना ही सफलता प्रदान को, मैं सशत्त 
क्रांति प्रांभ कर दूँगा ।" 
तितक की विद्वता 5 

तिलक का कट्ट से कट्टर विरेधी भी न उन्हें भारतीय स्वतंत्रता इतिहास से पृथकू 
कर सकता है और न ही भारत के उच्चक्रोटि के विद्वानों की फ़हरिस्त से ही । परकौय 
सत्ता से जूझने वाले, शात्कों के वर्चत्व को चुनौती देने वाले, सार्वजनिक जीवन में सक्रिय 
तिलक शेष और चिन्तन की गहराइयों में भी जा सकते हैं यह आश्चर्यजनक है। उनका 
भारत के पुनर्जागरण के इतिहांप्त में महत्त्वपूर्ण स्थान है, उनका पाडित्य का बड़ा व्यापक 
क्षेत्र था । ज्योतिष, दर्शन, धर्म, गणित, विधि आदि अनेक विविध विषयो मे उनकी अद्भुत 
गति थी। गीता रहस्य उनका अमर ग्रष है। कर्मयोग और निष्फाम कर्म का इत् ग्रन्य 
में तिद्चित संदेश आधुनिक भारतीय राष्ट्रवाद की प्रेष्या बन गया । थी. पी. वर्मा के 
शब्दों? में “बीत रहस्य एक चिए्पायी ग्रन्थ है । वह मग्ठी भाषा में एक थुगास्तरकारी 
कृति है। हिन्दी के दार्शनिक साहित्य मे भ्री उसका उतना ही महत्त्व है। उसने सदस्तरो 
शष्ध्रीय कार्यकर्ताओं तया आचार्यों के चिन्तन को प्रमादित कियां है । राजनीतिक 
कार्यकर्त्ताओं को इससे त्याग, सेवा, कष्टक्षमता और तितिक्षा दी शिक्षा मिली है। यह 
प्रथम श्रेणी का दार्शनिक ग्रथ है । इसमे विचारों की गंभीरता और शैली की सरलता का 
सम्न्धय है । उसकी ओजपूर्ण गय फफूर्ति प्रेरणादायक है । प्रवृत्ति मार्ग का वैशिष्ट्य 
प्रतिपादित का लोक संग्रह्मर्य निष्काम कर्म का शिक्षण करने के कारण ग़जनीतिक दृष्टि 
से भी इसवा महत्त्वपूर्ण स्थान है । उनके दो अन्य महत्वपूर्ण ग्रन्य ओरियन और दि 
आर्कटिक होम ऑफ दि वेदाज हैं। 
मूल्यांकन 

920 में तिलक का निषन हुआ । अपने निधन कात तक के वह सर्वाधिक 
प्रभावशानी स्वतंत्रता सेनानी एवं जन नेता थे । 


4 जै दी केटक हेमिनिलेल्सेज एग्ड एनेडशेट््प अबाउट लोकमन्य तिज्ञक, दोल्यूमा, पृ 26 
दिश्यु भगवान द्वात डदूएवे, वही पुस्वक, पू 52 

2 दी पी दर्मा क्लोसोझी ऑफ दिल्ली एव दि भगवद सीता, 
दि क्लोसेकिवल क्दादीली, अमततेर रिन्‍्द्र 30, संख्यक, जुलाई 957, पृ 93-74 
दी पी दर्मा ट्रग ठग, दही पुस्तक, पृ 397 5 
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वेलेन्चनन शिगेत ने उन्हें अकृत्रिम ग़ष्ट्रवादी और भारतीय अज्ञाति का जनक 
कह्न है । शॉंदीः ने उनके बरे में लिखा, 'मैं लोकमान्य तिलक का अनुयादी होने का 
दादा नहीं कर सकता । कररड्े देशवासियों की भाँति मैं भी उनके दुर्दमनौय सकत्य, 
देश४कति और सबते अधिक उनके वैयक्तिक जीवन की पवित्रता तया महान त्याग की 
प्रशता करता हूँ, आधुनिक युग के महान पुरुषों में वे ही ऐसे ये जिन्होंने अपने देशवातियों 
की कझत्सना को सबसे अधिक सम्मोहित किया । उन्होंने हमारी आत्मा में स्वगज्य की 
झावना कुँक दी ।! 

तितक पहले स्वरतत्रता सेनानी थे जिन्होंने स्वतजता आन्दोतन को जन आन्दोलन 
बना दिया । वह उस उभरते हुये भारतीय राष्ट्रवाद के जनक ये झिसकी त्तेजल्िता के 
समझ ब्रिटिश शासन भयभीत होने लगा था | वह रत युग के प्रवर्तक ये जो गष्ट्रप्रेम 
की भावना से ओऔतप्रोत था । सन्त निहाल॒सिंद ने तिलक को श्रद्धाजलि देते हुये ठीक 
है तिखा है कि “यदि तिलक न होते तो भात़त अब भी पेट के बल सरक रहा होता, 
तिर पूल में दवा होता और उप्तके धद में परख्दास्त होती । तिलक ने भारत की पीढ 
को बलिप्ठ बनाया । मुझे विस्वाप्त है कि देश जब सीया होकर चलने लगेगा और तब 
देश उप्त व्यक्त को आशीर्वाद देगा जितने धूल में ते उठकर उस्ते खड़ा कर दिया ॥” 

अरविन्द 
(7872-950) 

१5 अगले 872 को कतकत्ते में अरविन्द का एक अलन्त संघ्रारा एं 
प्रतिष्ठित परिवार में जन्‍म हुआ | उनकी क्षिक्ा-दीक्षा पर परिचमी प्रभाव एहा था। वह 
चौदह़ दर्ष इंग्लैंड रहे । यहाँ उन्होंने बढ़ी निष्ठा, त्न्मयता एवं अध्यवसताय के साथ विदा 
अर्जित की । अनेक विषर्यों एव भाणं का उन्होने गइन अध्ययन किया । वह अत्यन्त 
प्रतिभाशती एवं मेपावी पे एवं उनद्य बहुमुर्ी व्यक्ति या । वह कवि, लेखक, 
सा्ित्यक्ार, मनीडी, बिन्तक, देशभक्त, मानेदवादी एवं रोजनीतिक दार्शनिक थे । 
भारतीय पुनर्जागएण एवं एष्ट्रदाद के इतिद्ाप्त में आविन्द का बहुत ही ऊँचा स्पान है । 
गम ऐला ने क॒ष्ठ है कि पूर्द और पश्चिम की ग्रेप्ठतम प्रतिभा का साम॑जत्य अरविन्द 
के व्यवितिल में है। हो, रर्वपत्ती राधाकृष्पन के अनुसार आविन्द भारतीय ग़जनीतिक 
विचारों की ग्रेष्ठतम श्रेणी में सम्गितित हैं। रवीन्द्रगाव टैगोर अरविन्द से इतने प्रणदित 
हुए पे कि उन्हंने इच्दें भारतीय संस्कृति का मर्तह वतादा और कहा कि इनके मा्मम 
से धात्त विश्य को अपना सरदेश देश । देशदवन्यु वित्त॑जन दास ने कहा कि 'अरखिन्द 


3. कैवपइम झमपदद एद : दिखाता झी ऐपद, दंग ईडिया, 23 जुलाई 92 ए, दी दी दर्स छाए 
रत, दई पुलाछ, पृ 284 


4388 | भारतीय ग़जनीतिक चिन्तन 


देशभविति के कवि, राष्ट्रवाद के मतीह्य एवं मानवता के प्रेमी के रूप में जाने जायेगे ! 
उनके शब्दों की प्रतिध्वनि न केवल भारत बल्कि सुदूर देशों तक सुनाई देगी ।* 


यद्यपि लम्बे चौदह वर्षों तक अरविन्द भारतीय परिविश से दू रहे, लेकिन उन्हे 
इगलैंड ़स नहीं आया । उत्होंने इंगलैंड में इंडियन मजलिस” की सदस्यता ग़हण कर 
ली जो कि भारतीय सतंत्रता देतु गठित एक क्रांतिकारी संस्‍्या थी । उन्होंने भी 'तोटस 
एण्ड डैगए! नाम से एक संस्था का गठन किया जिसका उद्देश्य मातृभूमि की सेवा करना 
या । वैसे आविन्द ब्रिटिश साकार की सेवा करने के इच्छुक नहीं थे, तेकिन फि। भी 
आईं सी एस की पीक्षा में बैठे और उत्तीर्ण हुये । उनके देशभक्ति पूर्ण भाषणों एवं 
गतिविधियों के कारण सरकार ने घोड़े की सवारी में उन्हे अनुत्तीण कर आई सी एस 
में लेने से इन्कार कर दिया | इसका भी अरविन्द के मस्तिष्क पर प्रतिकूल प्रभाव पड़ा 
और उन्होंने ब्रिटिश सरकार के विरुद्ध अथिकाधिक असंतोष पैदा करने का संकत्प लिया 
ताकि भारतीयों में अपने अधिकारों के लिए संघर्ष करने की चेतना जाग्रत हो । इंगलैंड 
से लौटने के बाद बड़ौदा रियासत में उन्होंने नौकरी की, लेकिन कुछ वर्षों बाद त्यापत्र 
दे दिया । बड़ौदा प्रवास के दौग़न उन्होंने अपनी ग़जनीतिक गतिविधियाँ जारी रखी ! 
'न्दु प्रकाश” नामक अखबाः में उनके क्रांतिकात लेख छपने लगे । वह कंग्रेस के भी 
आलोचक बन गये । उन्हें लगा कि कांग्रेस एक जुन्नार स॑त्था नहीं है और उसके कार्यक्रम 
प्रभावशाली नहीं हैं। अरविन्द कांग्रेस के उदावादियों को ग़ष्ट्रवादी पी मानने को तैयार 
महीं थे। इन लोगों में भारत की आध्यात्मिक महानता का कोई बोध नहीं है, वे तो भारत 
को दूसग़ यूरोप बना देना चाहते हैं। 

अविन्द उग्र विचागें के ये। विपिनचन्द्र पात द्वाग स्थापित वन्दे मातरम्‌ के वह 
संपादक बन गये । इसके माध्यम से उन्होंने जन जागृति का संदेश फेलाना प्रारंप 
किया । 2906 में आविन्द बड़ौदा से कलकत्ता आ गये जहाँ से उन्होने 'युगान्तर' मामक 
परत निकाला | न्‍्होंने गुप्त क्रातिकारी समाये भी स्थापित की और क्रातिकारियों से नजदीकी 
संबंध बनाये रखे । 902 में अहमदाबाद में संपन्न हुये क्रिस अधिवेशन में भी वह 
सम्मिलित हुये । जतँ लोकमान्य बाल गंगायर तिलक से उनकी भेंट हुई । 904 में बंर्चा 
मे हुये कांग्रेस के अधिवेशन में भी वह सम्मिलित हुये। फिर 905 में कांग्रेस के मनाए 
अधिवेशन मे बढ़ उग्रवादियों से मिले और बंग धंग विश्षेधी दल का उन्होंने निर्माण भी 
किया । कुल मिलाकर अरिन्द कांग्रेस के आलोचक ही बने रहे और उन्दें नहीं ज्ञगा 
कि इसके माध्यम से देश सही दिशा मे बढ जायेगा। वह कांग्रेस उग्रवादियों से अवश्य 
प्रधावित हुये । उन्होंने कंग्रित को एक दुर्दल, निष्फिय एवं निष्ठादीन संस्था बताया । 
उन्होने कटा कि ढाग्रेतत संपूर्ण तमाज का प्रतिनिधित्व नी करती और न ही इसफा नेठृत्व 
गतिशील एवं निष्ठावान है । 


आविन् के जीवन मे एक निर्णायक मोड आया जिपने उन्हे क्रातिकाी से योगी 
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बना दिया और वह एक ऋषि, चिन्तक, लेखक एवं आध्यात्मिक पुरुष के रूप में विख्यात 
हुये और उन्हें अन्तर्गष्ट्रीय स्माति मिली । उनके ठग्न विचाएँ एवं क्रातिकारी गतिविधियों 
के कारण ब्रिटिश साकार की उन पर कड़ी निगग़नी थी। उन्हें सरकार ने आतंककारी 
गतिविधियों में लिप्त होने का आरोप लगाकर एक वर्ष के लिये अलीपुर जेल में रखा | 
यद्यपि दह निर्दोष पाये जाकर जेल से रिहा हो गये, लेकिन उनके विचार में भारी परिदर्तन 
आया । वह योग साधना और ईश्वरोपासना में संलग्न हो गये, लेकिन बिटिश सरकार 
की कड़ी नजर उन पर अब भी रही । उन्होंने कर्म योगी और धर्म नायक दो साप्ताहिक 
पत्र प्रकाशित करना प्रारंभ किया, सैंकिन अब उनमें वह उत्साह नहीं रहा। अन्ततोगत्वा 
बह ग्रिटिश साकार के चंगुल से मुक्त होने की दृष्टि से चन्द्रनगर चले गये जो कि फ्रांस 
के अधीन था। वहाँ से अप्रेल 9१0 में पांडीचेरी चले गये जो उनकी मृत्युपर्यन्त कर्मभूमि 
बन गई । यह उन्होंने योग साथना और साहित्य निर्माण मे अपना संपूर्ण जीवन व्यतीत 
क्रिया । ऐस्ता कहा जाता है कि संभवतः शायद ही अन्य किसी राष्ट्रवादी नेता ने इस 
प्रकार के ज्ञाहित्य की रचना की हो जिसमें गहन दाशनिक चिन्तन, प्रत्यक्ष क्रांतिकारी 
कर्म जिप्तमे आध्यात्मिक पुद हो एवं ग़जनीतिक सिद्धान्त का साम॑जत्य हो । उनका विश्व 
के घड़े योगियों, सापकों, चिन्तकों एवं आध्यात्मिक पुछुपों में स्थाव है ! 

अरविन्द के राजनीतिक विचार 


उनके गजनीतिक दर्शन के भूत में आध्यात्मिक राष्ट्रवाद है। 908 में प्रफाशित 
एक भाषण में उन्होने बताया कि राष्ट्रवाद केवल राजनीतिक कार्यक्रम नहीं है। यह तो 
एक पर्म है जिसके माध्यम से हम राष्ट्र में और एष्ट्रवा्तियों में (स्वर की छवि देखते 
हैं। उन्होंने कहा कि हम तीस करोड़ भारतवासियों में ईश्वर की प्रत्तिमा देखते हैं, हम 
अपने तिये नही बल्कि दूसगे के लिए उत्सर्ग करने को तत्पर रहते हैं। जब बगाली युवक 
ग़ष्टद्ित मे जेल जाता है अथवा कष्ट भोगता है त्तो वह सुशी का अनुभव करता है, 
वह निर्भीक होझर यातना सहता है | यही राष्ट्रीय भावना है जिम्तल्ते प्रेणा लेकर समूचा 
देश एक सूत्र में बाधा जा सकता है। उनके ही शर्ों में, "राष्ट्रवाद धर्म है जो कि ईश्यर 
से प्राप्त हुआ है। रष्ट्रयाद एक पुनीत कर्तव्य है जिसके लिये तुम्हें जीगा है। यवि तुम 
गष्ट्रवादी हो तो तुम्हे एष्ट्रवाद के पर्म को स्वीकरर करना पड़ेगा और यह धार्मिक भावना 
और उत्साह के साथ ही किया जाना चाहिये। तुम्हे यह अहछ्ान्न होना चाहिये कि छुप् 
एस के ही यंद हे - रष्ट्रदाद नष्ट नहीं हो सकता | ईजवर की शक्ति से राष्ट्रवाद 
जोरप्रोत है और इसतिये यह अत्व-शल्रो ते कुचला नहीं जा सकता, ग्रद्धवाद अमा 
है ।! एद्धवाद एड आपात्निक त्राफ्ति है, मैतिक बल है । हष्ट्र केवत भौगोलिक 
अभिव्यक्ति नहीं है, यह प्रेरक शक्ति है जो व्यष्टि को सममष्टि से जोड़ता है। आविन्द 
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भारत की एक दैविक शक्ति मानते थे, वह मातृभूमि की दिव्यता में आस्या रखते थे । 
देश की स्वतत्रता के लिए सघर्ष को वह यज्ञ मानते ये । मातृभूमि के प्रति प्रेम सर्वोच्च 
धर्म है, इस प्रकार उन्होंने गरष्ट्रवाद को सर्वोच्च धर्म के रूप मे परिभाषित किया । राष्ट्रवाद 
ही जाति, सप्रदाय, धर्म, नस्तवाद, क्षेत्रवाद जैसी विभिन्‍न प्रवृत्तियों को एकता के सूत्र 
मैं आवद्ध करता है । यह सात्विकता की ओर ले जाने वाली शक्ति है, मनुष्य को रदात् 
घ्येय की ओर अग्रत्तर करने वाला तत्त्व है। वह ग्ष्ट्र को एक विग्यट पुष्य मानते हैं जिसमे 
सभी समाहित होते हैं। व्यक्ति राष्ट्रवाद की अवधारणा को आलसात कर लेने पर भव्यता 
का अनुभव करता है, वह अपने श्षुद्र स्वार्थों, संकीर्ण मनोविकारों एवं कुत्सित भावनाओं 
से ऊपर उठकर अपने को एक वृहत्त परिवार का सदस्य समझते लगता है। अरविन्द 
लिखते हैं विश्व की वर्तमान परिरियितियाँ कितनी ही निन्द्म और भयावह सभावनों रो 
पूर्ण क्यो न छो, किन्तु उनमे ऐसी कोई चीज नहीं है जिससे हमें अपना यह मत बदलना 
पड़े कि किसी न किसी प्रकार का विश्व सघ आवश्यक तथा अनिवार्य है । प्रकृति की 
आन्तरिक गति, परिश्ितियों की बाध्यता तयः मानव जाति के वर्तमान और भविष्य की 
आवश्यकताओं ने उप्ते अनिवार्य बना दिया है। हमने जो सामान्य निष्कर्ष निकाले हैं 
वे ज्यो के त्यों रहेगे, हाँ उसकी प्रणलियो और सम्भाव्य रपो, वैकल्पिक पद्धतियों और 
क्रमिक विकासो के सब्र में विचार विमर्श किया जा सकता है । अतिम्र परिणाम एक 
विश्व एज्य की स्पापना ही होना चाहिये। उस विश्व राज्य का सर्वोत्तम रुप छतंत्र ग्रष्ट्रो 
का एक ऐसा सघ होगा जिसके अन्तर्गत हर प्रकार की पराधीनता, बल पर आपारित 
अस्मानता तया दासता का विलोप हो जायेगा। उस्तमें कुछ राष्ट्रों का स्वाभाविक प्रमाव 
दूसों सै अधिक हो सकता है किन्तु सबकी परित्यिति समान होगी । यदि एक परिस॑प 
का निर्माण किया जाय तो विश्व ग़ज्य के इकाई गष्ट्रों को सबसे अधिक स्वतंत्रता उपलय 
हे सकेगी, किन्तु उसके विघटनकारी तथा विकेन्द्रीकाण की प्रवृत्तियों के पनपने के लिये 
बहुत अधिक अवसर मित्र सकता है । अत संघ व्यवस्था ही सबसे अधिक वाछनीय 
होगी । अन्य प्तब चीजें घटनाचक्र पर निर्भर करेंगी अथवा उन्हे सामान्य समझौते के द्वाग़ 
निरिचित किया जा सकता है अयवा भविष्य मे जैप्ते विचाए और आवश्यकताएँ उत्पन्न 
होगी उनको ध्यान में रखकर उनझऊे संबंध में निर्णय कर लिया जायेगा । इस प्रकार विश्व 
सप के जीवित रहने अथवा स्थायी होने की सबसे अधिक संभावना होगी' ॥? 

इससे द्ष्ट है कि अरविन्द की राष्ट्रवाद की अवधाणणा फासिस्टो जैत्ती नहीं थी, 
उनका उदात्त, आध्यात्मिक एवं नैतिक मूल्यों पर आपारित राष्ट्रवाद है जिसका 
अन्ताद्धिवाद से कोई विशेष नहीं है। उन्होंने भारत की स्वत्तत्रता पर जोर इसलिये दिया 


3 जगविन्द, दी अपड्िल अँक इयूमन यूनिये, पृ 399-400 
दी पी शर्मा दाग उदुपुत, दही पुस्तक, पृ 335-336 
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कि उच्होंने माना कि यह विश्व के कत्याण हेतु ईश्कीय कार्य है। उन्होंने गष्ट्रवाद के 
स्वरूप को भारतीय संस्कृति के अनुरूप ही परिभाषित किया और साथ ही इसे मानवतावादी 
रूप भी प्रदान किया है। आविन्द के अनुसार राष्ट्रवाद विश्व बन्युत््व, अन्तर्गष्ट्रवाद एवं 
मानववाद के अनुकूल ही अवधारणा है। अरविन्द के राष्ट्रवाद को कई लोगों ने संकीर्ण 
हिन्दूपष्ट्रवाद के अर्थ मे समझा है, तेकिन यह गलत है। अरविन्द ने हिन्दुत्व को बहुत 
ही व्यापक अर्थ में परिभाषित किया है । उनके अनुसार हिन्दू धर्म शाश्वत है, यह 
सार्वभौमिकता तिये हुये है जिसमें सभी समाहित है, यह ईश्वर के स्तामीष्य का बोध कराता 
है। यह पर्म इत्त सत्य को स्वीकार करता है कि ईश्वर किसी की बपौती नहीं है, यह 
सर्वव्याप्त है। इस पर्म से सत्य की अनुपूति होती है । ऐसा व्यापक और सार्वभोमिक 
पर्म प्कीर्ण हो ही नहीं सकता । वह पुनर्जागण के द्वाप भारतीय राष्ट्रीय गौरव और 
सास्कृतिक महानता का संदेश देना चाहते ये और भारत पर बढ़ते पश्चिमी प्रभाव एवं 
दवाव को रैकना चाहते थे । लेकिन वह रूढिवादी एव पाम्पग्रवादी भी नहीं ये | विश्व 
के किसी भी कोने से प्रवाहित होने वाले श्रेष्ठ विचाएें को ग्रहण करने में उन्हें कोई आपत्ति 
नहीं धो, लेकिन अन्धानुकरण करना और विवेकहीन होकर पश्चिम की नकल के वह 
कठोर विशेधी ये । 


आदविन्द ने पूर्ण स्याज्य की बात भी की जो कि भारतीय राष्ट्रवाद का लक्ष्य 
था। वह मानते ये कि परकौय सता के उन्मूलन एवं राष्ट्रीय सरकार की स्थापना से ही 
राष्ट्र की आत्मा और जश्िता की रक्षा हो सकती है | गरष्ट की चहुँगुखी उन्नति की प्रथम 
आवफ्यकत्ा है पूर्ण स्व॒राज्य और उसके अनुकूल स्थापित राष्ट्रीय सरकार । विदेशी शाप्तन 
न केवल अप्राकृतिक ही है बल्कि राष्ट्र के लिए घातक भी है। उनके अनुसार स्वशास्तन 
न केवल व्यक्ति के विकाप्त हेतु बल्कि गष्ट्रीय शक्ति के लिये अनिवार्य है। विदेशी शासन 
ने केवल एक सुविधाभीगी वा को जन्म दिया है और विशाल जनसमुदाय रपेक्षित एवं 
पाश्रित है। उन्होंने इस सुविधाभोगी वाई पर आक्रमण करते हुये लिया है कि यह विदेशी 
भाषा में पार॑ंगत हेकर टिका हुआ है और अपने निहित स्वार्थों की रक्षा करने में तपर 
है। अरविन्द ने सष्ट किया कि एक गुलाम राष्ट्र की सार्वभौमिक एजनीतिक चेतना तब 
ही जगाई जा सकती है जबकि उसकी अपनी ग़ष्द्रीय सरकार हो । 
निष्फिप प्रतिगेष 


आविन्द उद्मस्वादियों झी अनुनप विनय की नीति के तीव आलोचक पे | वह 
कग्रेस के भी आलोचक थे और मानते ये कि इस दीमी गति और अतुनय विनय से 
कुछ मिलते संवैषनिक अधिकारों का कोई मततब नही है। उन्होंने राष्ट्रीय स्वतंत्रता देतु 
दिस्तक प्रतितेष की वकालत की । विदेशी आततादी सरकार इसे चाहे कुछ भी कहकर 
धर्स्सना करे लेकिन सगस्त क्रांति से ही तत्काल परिणाम निकलते हैं। वह इस तथ्य से 
सुपीषित थे कि राष्ट्रीय चेतना के अभाव में सपा क्राति न तो संपव है और न ही 
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इसके आशाजनक परिणाम ही निकलेगे अतः सशस्त्र क्ाँति से पूर्ण एष्द्रीय चेतना कया 
सचार के हेतु उन्होने निष्क्रिय प्रतिगेध का सुन्नाव दिया । इसमें निम्नलिखित दाते निहित 
चीन 

. विदेशी सामान का बहिष्कार । 

2 स्वदेशी का प्रसार । 

3 ब्रिटिश साकार द्वाग स्थापित संस्थाओं का बहिष्कार । 

4. जनता द्वाग़ सरकार के प्रति असहयोग । 

5. शासकों का सामाजिक बहिष्कार । 

6 सरकारी शिक्षण संत्याओ का बहिष्कार । 


अरविन्द निष्क्रिय प्रतिरोष और सशल्त्र क्रांति के बीच की बात भी काते हैं। 
उन्हीं के शब्दों मे, 'जहाँ तक कि सरकर का कर्म शांतिपूर्ण है और नियमानुसार है वर्हो 
तक निष्क्रिय प्रतिरोधी अपना निष्क्रिय दृष्टिकोण बनाये रखें, लेकिन इससे आगे वह एक 
दण भी न वर्दाश्त करे । गैरकानूनी और बाष्यकारी हिंसक तगीकों के समक्ष हुकना, और 
देश की निरंकुश एवं अन्यायपूर्ण कानूनी व्यवस्था को स्वीकार करना कायरता है और एष्ट्रीय 
शक्ति को कुष्ठित करना है, यह हमारे अंदर और मातृभूमि में निहित दिव्यता के विरुद्ध 
पाप है |! वह आश्दत्त ये कि निष्क्रिय प्रतिगेष के द्वार ब्रिटिश पत्ता दुर्वल होगी और 
अन्ततोगत्वा देश को आजादी मिलने का रात्तता प्रशात होगा 
पूँजीवाद, समाजवाद एवं ख्तंत्रता 

अदविन्द पूँजीवाद के आलोचक हैं, लेकिन वह समाजवाद वी भी वकालत 
नहीं करते क्योंकि इसकी आड़ में नौकरशाही शक्तिशाली और महत्त्वपूर्ण दन जाती है 
और राज्य अध्रिनायकवादी हो जाठा है । पूँजीदाद निऊृष्ट व्यदत्या है क्योंकि इसके 
अन्ताति मजदूर का शोषण होता है और उसे विकृततित होने का अवसर नहीं मिलता ! 
आिन्द ने श्रमिक वर्ग के महत्त्व को समझा और बताया कि इस वर्ग मे महन शक्ति 
की अन्तर्समावनायें निहित हैं लेकिन चेतना के अमाव मे वह सुपुष्तादस्या में हैं। अतः 
इस चेतना को जगाने की आवश्यकता है लेकिन अरविन्द ने भार्सदादी-दृष्टिकोण 
नहीं अपनाया। उन्होने उनके नैतिक उत्थान की बात कही । उन्होंने वर्ग-संघर्ष की 
बात भी नहीं कही ! लेकिन यह भविष्यवाणी अवश्य की कि जागहुक श्रमिक भविष्य 
का स्वामी होगा। समाजवादी ध्येय को अरविन्द ने स्वीकार किया और कह्य कि अवसा 
की समानता और सबके लिए न्यूनतम सामाजिक एवं आर्थिक सुवियाये एक संगठित 
सच्य स्रमाज दी प्रषम आदस्यकता है। 


आरिन व्यक्ति की स्वतंत्रता को स्वीकार करते हैं, सेकिन वह व्यक्ति को समाज 


3 ए अग्रेेट्य इड्रियन पेलिटिकत दिकिेग, पृष्ठ 52-53 
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से पृषक्‌ कर नहीं सोघते । यह मनुष्य को केवल भौतिक प्राणी भी नहीं मानते । मनुष्य 
का अप्तत्नी स्वस्प तो आधात्तिक है, अत: वात्तविक स्वतत्रता आध्यात्मिक ही होती 
है। उनका विचार है कि जिस व्यक्ति ने आध्यात्मिक ख्तंत्रता प्राप्त करी है उसे 
सामाजिक और ग़जनीतिक खत॑त्रता भी प्राप्त दे जाती है। उनके अनुप्तार ख़तत्रत्ता उन 
नियमों का आज्ञाएलन है जो मनुष्य के अस्तित्व पे जुड़े हुये हैं। दूसरे शब्दों में, ये ईश्वरीय 
कानून ही हैं। यह कहा जा सकता है कि अरविन्द की ल्वतंत्रता की अवधाएणा भगवद्गीता 
और उप्तो के विचागे का समन्वय है। छछ्तो के अनुसार नैतिक स्वतत्रता दच्ची है जो उन 
कानूनों का आज्ञापातन है जिनका निर्माण हम स्वय॑ करते हैं। आविन् ने स्यतत्रता की 
भाषद्‌ गीता के स्वर के बचे में पिगेया है । स्वधर्म कर्तव्यों का पालन है जिपमें पलायन 
था निएज्ञा के लिए कोई स्थान नहीं है। पलायन और निशशा में कायरता निहित है, 
इसलिये गीता में 'कर्मण्येवाधिकारक्तु, मा फलेषु कदाचन्‌' की बात कही है । चूँकि फल 
मनुष्य के हाथ में नहीं है अत: कर्म पर ही जोर है । कर्म चेतना से जुड़ा हुआ है और 
भ्ह चेतना ही स्वतंत्रता है। कर्म को फल से अलग फने की दृष्टि से गीता में बैगग्य 
और उत्साह की बात कही एई है। गाँधी, अरविन्द और विवेकानन्द आन्तरिक और याद्य 
स्वतंत्रता में अन्तर करते हैं और कहते हैं कि मनुष्य जित अनुपात में आन्तरिक स्वतंत्रता 
का उपभोग करता है उप्ती अनुपात में बाह्य स्वतत्रता उसे उपलब्ध होती है । 
व्यक्ति, राज्य एवं लोकतंत्र 

आरविन्द न अराजरतावादी हैं और म ही सर्वाधिकार राज्य के पक्षधर ही | वह 
एज्य को एक भौतिक आवश्यकता मानते हैं लेकिन यह यह नहीं मानते कि राज्य श्रेष्ठ 
मत्तिष्फों फा प्रतिनिधित्व करता है या मनुष्य के नैतिक विकास का चरमेत्तर्ष, यथपि 
बह जज्य को आवश्यक बता तो नहीं मानते, लेकिन उसको न्‌ तो साध्य मानते हैं और 
न ही उस्ते बहुत ही सम्मानजनक स्पान ही देते हैं। मनुष्य का सर्वोच्च प्येय आध्यात्मिक 
स्तत्रता प्राप्त करना है जिसमें एज्य का कोई वाछित योगदान नहीं हो सकता । घनका 
काम तो केवल उन बापाओं को दूए करना है जो उसके विकास में बायक हैं। राज्य 
मनुष्य के हाथ में रहे, न कि मनुष्य उसका दास बने । व्यक्ति का अपना स्पतंत्र अस्तित्व 
है और पज्प केवल एक सुविधा और साधन है। व्यक्त स्वयं यह निर्षारित करे कि उसका 
गज्ता दया है, गन्तव्य क्या है, राज्य झा अनावश्यक हस्तक्षेप निन्‍दनीय है। अरविन्द 
के अनुप्तार राज्य का विचार ही अपर्या्तता लिए हुये है। राज्य के द्वाए मानव विकाप्त 
की अवधाणणा ही शस्पात्मद है। एज्य त्तो एक प्रफर से राष्ट्र का अनुचर है, ग्रष्ठोय 
और गौरव को आगे बड़ने का यंत्र है जिस पर स्वामित्व सगाज और एरद्ट का 

। 


अरविन्द लोकतंत्र को आर्थिक एवं ग़जद्नैतिक व्यक्तियाद का प्रतिफल मानते 
हैं जिछ॑में यही अपेया की जाती है कि व्यक्ति के सामाणिफ, गजनीतिक एवं आर्पिक 
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अधिकार सुरक्षित होगे। सिद्धान्त में अधविन्द के अनुसार बढ़ एक आकर्षक अवधारणा 
है, लेकिन व्यवहप मे यह विकृत हो जाती है। उनके अनुप्तार समूह व्यक्ति की स्वतंत्रता 
को दबा देता है और जनता का शासन एक घांति ही है। चन्द्र लोग धन और संसाधनो 
के बूते पः सत्ता पर काबिज हो जाते हैं और जन प्रतिनिधित्व एक माटक के अतिरिक्त 
और कुछ नहीं है, यह केवल मिथक है | जनतन्त्र में बहुमत का शाप्तन निरीह कत्पना 
है। शासन की नीतियों मे केवल सत्ताछुढ़ अल्पसंख्यक वर्ग का दंभ ही प्रवाहित होता 
है। आविन्द लोकतत्र में मुषार की बात भी करते हैं और इस सन्दर्भ मे दो सुझाव देते 
हैं। एक सुझाव तो यह है कि सामाजिक चेतना ढ्वेतु जन जागृति अभियान चलाया जाय 
ताकि नागरिक अपने अधिकारों के प्रति जागठ़क हो और शासक पा नियंत्रण स्थापित 
कर सकें। दूसरा सुझाव यह है कि सत्ता का विकेन्द्रीकण हो ताकि समाज शासन के 
अनावश्यक हस्तसषेप से मुक्त पढ़े । 


तिलक और आधविन्द में बहुत समानताये हैं । आधविन्द और विवेकानन्द भी कई 
बातो में एक दूसरे से सहमत हैं । आविन्द रष्ट्रवादी हेने के साप साथ मानववादी भी 
हैं, अरन्ताष्ट्रिवादी भी हैं, विश्ववन्युत्त, मानव-एकता एवं मानव स्वतंत्रता के पक्षया 
हैं। एष्ट्रवाद के साप व्यक्ति की ख़तब्रता को जोड़ना उनका विशिष्ट योगदान है । उनका 
जोर आध्यात्मिक समाज की स्थापना पर है जिसके निर्माण से ही एक नये युग का निर्माण 
स॑भव है। वह सृष्टि के विकास क्रम मे अब एक अतिमानसिक शक्ति के अभ्युदय का 
विचाए प्रत्तुत करते हैं जो नीठो के सुपरमैन की अवयारणा से मेल खाता है । वी पी, 
वर्मा” के शब्दों मे, 'नीत्े ने सर्वप्रयम अतिमानव (मुपरैन) की धारणा निरुपित की 
थी, यद्यपि रैनन की रचनाओं में उसके बीज विधमान हैं । किन्तु नीछो का अति मानव 
आक्रामक शक्ति सम्पन्न तथा अति बौद्धिक प्राणी है, इसके विपरीत अरविन्द का 
अतिमानव सेवा रुपान्तरित व्यक्ति है जो अपने जीवन मे उच्चतर दैवी शक्तियों तपा 
आनन्द की अभिव्यक्ति करता है। इस प्रकार यदपि अरविन्द ने 'अतिमानय' शब्द गीठो 
से ग्रहण किया किन्तु उसे उन्होने आध्यात्मिक तपा वेदान्ती अर्य प्रदान कर दिया | जितत 
प्रकार नीत्ो ने भूल्यो के मृल्यान्तरण की बात कही थी यैसे ही आविन्द ने निएपेक्ष दैवी 
मूल्यों की चेतना ठथा बुद्धि पर बत दिया । उनका कहना था कि सामाजिक तथा राजनीतिक 
कलह, टकराव, अन्तर्विरेष तथा संघर्ष तभी समाप्त हो राकते हैं जब आत्यपा में एकात्म 
की चेतना जाग्रत हो, ऐसी चेतना पारत्यरिक सहयोग, सामंजस्य तथा एकता का सांवर्द्धन 
करेगी । प्तमष्टि तथा व्यक्ति के बीच तालमेल की समस्याएँ ऐसी चेतना के उदित होने 
पर हत हे सकती हैं जो मनुष्य को बतलायेगी कि अनुभवातीत ब्रद्माण्ड तथा वैयक्तिक 
पहलू समान रूप से परमात्मा की ही वास्तविक अपिव्यकिति है। मनुष्य शाझबत आत्मा 
है, वह 'शण भंगुएता के साथ केवत यिलवाड़ करता है।' इस प्रकार आविन्द ने मानव 





दी पी वर्मा, वही पुस्तक, पृ 338-339 
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प्राणी के अनुभवातीत आध्यात्मिक गुणों को अधिक महत्त्व दिया। पाश्चात्य प्र 
कारण उन्होंने सर्माष्ट को भी सार्वभौम सत्ता का रूप माया और होल की भौति ज्वाकाए 
किया है कि गष्ट्र की भी आत्मा होती है 

अंत में आविन्द के भाषणों और लेखों में ते भारतीय सष्ट्रवाद एवं हिन्दू राष्ट्र 
की अवधाएणा पर उनके विचाएे झो, संक्षेप में प्रस्तुत किया जा रहा है। 
भाज्तीय राष्ट्रवाद! 

गष्ट्रवाद क्या है ? यह केवल सजनीतिक कार्यक्रम नहीं है। राष्ट्रवाद धर्म है 
जो भगवान से प्राप्त हुआ है । सष्ट्रवाद धर्म है जिसे आपको जीना है। उसे स्वय को 
राष्ट्रवादी कहने का कोई अधिकार नहीं है जो इसे केवल बौद्धिक प्रदृत्ति मानता हो, और 
अत्य लोगों के मुकाबले कि वह उनसे ऊँचा है, स्वयं को देश भक्त कहने का दम भरता 
हे। यदि आप राष्ट्रवादी हैं और एप्ट्रवाद के पर्म को स्वीकार करते हैं तो एसे धार्मिक 
भावना से स्वीकार करना चाहिये ॥. - « वैगाल में एक नये धर्म का प्रचार हो रहा है 
जो दैविक और पतात्विक है और शास्त्रों के बल पर वे इस्त ग़स्ते पर चत रहे हैं । उस 
शदित के सहारे हम बंगाल मे कार्यरत हैं। राष्ट्रवाद के पीछे प्रेरक ईश्वरीय शक्ति है जिसे 
कोई नष्ट नहीं कर सकता चाहे विश्येषी कोई भी हवियाते का प्रयोग करे। राष्ट्रवाद अगा 
है, एप्टवाद मर ही सकता, चूँकि यह कोई मनुष्य तो है नहीं, यह तो प्रत्यक्ष ईश्वा 
ही है जो बैगाल में काम कर रहा है। ईश्वर को प्ो माग नहीं जा सकता, ईश्वर को 
जैल् भी नहीं भेजा जा सकता ।*-->« क्या आपने अनुभव किया है कि आपमे ईश्वा 
नियास करता है, आप तो ईशकीय कार्य हेतु उम्तके हाथ में एक यंत्र है ? यदि आपने 
यह अनुभव कर लिया हो तो आप वास्तव में ग़ष्ट्रवादी हैं और आपमें इस महान राष्ट्र 
को पुनः इसके विस्मृत गौरव दिलाने की क्षमता है । हमे कार्य को प्रपु का आडरीर्वाद 
मिलेगा और हम पुन; आध्यात्मिक महानता को प्राप्त कोगे 
हिन्दू राद्र की अवधारणा? 

मैं हिन्दू पर्म के सत्य के बे में उत्तनन शंकाओ का निवारण करना चाहता 
हू। यह धर्म है जिसको में विज के समस्ष प्रत्तुत करना चाहता हूँ । मैंने ऋषियों, संततों 
और अयताग के माष्यम से इसे विकतित किया और पूर्ण बनाया है और अब इसके 
दाता मेरा काम अन्य राष्ट्रों में होगा । 


4. ऋरदिन्द ऐर सीचेग, पृ 7-9 
के पी, कड़दकन एप उदूपुत, वही पुस्तक, पृ 58-69 
2. 908 में पर्म शी रहा हेतु निर्मित सैंघडन के सम ऋार्न देते हुए आदिस्द ने दादा किया कि उसे 
(एप से हो संदेश पष्त हुये हैं। दूपो करेश का कप उद्दोंने दस आय में बढाया है! 
अएदेड, सौपेज, पृ 76-89 
के. पै: कानाऊरन एग उद्युव, दही पुस्सझ, पू 69-72. 
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मैं इस देश के माध्यम से विज्व को सदेश देना चाहता हूँ | यह सनातन पर्म 
है, यह शाझ्वत धर्म है जिसके बारे में तुमने पहले कभी जाना ही नहीं होगा, अब में 
तुम्हे यह बता रह हूँ । तुम अपने देशवासियों से यही कहो कि सनातन यर्म के लिए 
वह जाग्रत है, यह विश्व के कल्याण हेतु है। जब हम कहते हैं कि भाएत महान होगा 
इसका मतलब सनातन धर्म महान होगा । जब इम कहते हैं कि भारत का विस्तार दोगा 
इसका मतल्व यही है कि सनातन पर्म का विस्तार होगा और यह विश्वव्यापी बनेगा । 
धर्म के लिये ही तो भारत का अस्तित्व है। धार्मिक साधनों का विस्तार ही तो भारत 
का विस्तार है, यह शक्ति है जो लोगो के जीवन में प्रदेश कर रही है । मैं बहुत समय 
से इस जागृति के लिये कार्य-कर रहा हूँ और समय आ यया है जबकि मैं स्वयं इसका 
तरेतृत्व कहगा । 

अरविन्द एक महान दार्शनिक, योगी और विचाएक थे । उनका तत्त्व शात्त्र, 
राष्ट्रवाद एवं स्वतजता का दर्शन भारतीय चिन्तन की पृष्ठभूमि में प्रतफुटित हुआ है, यद्यपि 
इस पर परिचम का भी प्रभाव है । उन्होने पश्चिम को कहीं भी हावी नहीं होने दिया, 
पश्चिम का उपयोगिताबद एवं भौतिकवाद उनके विशाल चिन्तन के समक्ष दौना लगने 
लगा। उनकी साधना फलीमूत हुई जबकि उनके जन्मदिन 5 अगस्त को भारत सतंत्र 
हुआ, लेकिन उनके सपनों के भारत का निर्माण न जाने होगा भी या नहीं । 


मोहनदास करमचन्द गाँधी 


(7869-4948) 

आधुनिक भारत के चिन्तकों एवं कर्मयोगियों मे मोहनदास करमचन्द गाँधी का 
विशिष्ट स्थान है । आज के इस विषाक्त दातावाण में जहाँ सार्वजनिक जीवन अपनी 
गरिमा और विश्दप्तनीयठा खो चुका है, विकल्प के रूप में गाँधी के जीवन और चिन्तन 
पा गंभीर विचार होने लगता है गांधी का स्थान जितना भारतीय खतंत्रता आन्दोतन 
के इतिहास में है उससे भी ज्यादा चिन्तन के क्षेत्र में है जो समस्याओं के क्षणिक हल 
में विज्ञास नहीं काता बल्कि उनके स्थायी निदान की दि्ञा में प्रदृत होता है । उनका 
चिन्तन देश और काल की परिधि मे न बंधा होकर, शाखतता की ओर उन्मुख होता 
है। विज का भद्र लोक जहाँ गाँधी चिन्तन के कार्यान्वयन का विशेषी है बह्ोँ वर्तमान 
0४8५ के समायान के रुप में वढ़ इसे अत्वीकार करने का साइस भी नहीं कर पाता 

॥ 

जिन आदर्शों को लेकर हमने अंग्रेडी शासन के विछद संघर्ष किया उनमें मोहनदास 
करमबन्द गॉँपी द्वारा प्रतिपादित एवं समर्थित सत्य, अहिंसा, अपरिग्रड, स्वाज, सत्याग्रह, 
सविनय अदद्ठा एवं अन्य सिद्धांतों का अत्यधिक महत्त्वपूर्ण स्थान है | गाँधी चिन्तन एवं 
कर्म का यदपि एक सन्दर्भ रद है, लेकिन वे केवत भारतीय स्वतंत्रता आन्दोतन एवं 
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आपुनिक भारतीय परिधि में है आवद्ध नहीं किये किये जा सकते, वे मानवीय समत्याओं 
से जुड़े होने के कारण आश्वततता लिये हुये हैं॥ समत््याये चाहे परिचमी दुनिया की हो 
अथवा तृत्तीय विश्व के नवोदित राष्ट्रे क़ी उनके समाधान में कहीं न कहीं गाँधी की 
सम्बद्धता झलकने लगती है । एक नये मानव एवं एक नूतन समाज की सरचना की 
अवपाएणा के निर्माण में गाँयी पर विचार आवश्यक हो जाता है । राजनीति एवं अर्थनीति 
में नैतिकता का समावेश, धर्म का अभिनव प्रतिपादन, सपत्ति संबंधों में अपरिग्रह की 
अवधाणणा, अहिंसक समाज का निर्माण, पकीर्ष ग़ष्ट्रवाद को अस्वीकृति एवं भ्रातृ भाव 
पर निर्मित एक विश्व समाज की संरचना, प्रतितमर्द्धा के स्थान पर सहयोग एवं सार रूप 
में गजनीति के स्थान पर लोकनीति की कतिपय अवधाएणायें आज के इत्त त्नावपूर्ण छुब्ध 
वातावरण को नई ग्रेशनी, नई ताजगी एवं नई दिशा प्रदान करते हैं । गांधी विन्तन पर 
अपिक दिस्तार से चर्चा करने के पूर्व उनके व्यक्तित्व निर्माण की सश्चिप्त पृष्ठभूमि पर 
प्रकाश अलना प्रासंगिक प्रतीत होता है । 
व्यक्तित्व-निर्माण 

पारिवारिक वाठावाण का मोहनदाप्त पर अमिट प्रभाव रहा । माता की सत्यवादिता, 
धार्मिक एर्व निर्भीकता का उन पर चड्ढा प्रभाव पडा । इसे उन्होने स्वीकार करते हुए कहा 
है कि जो कुछ पवित्रता मेंरे मे है वह मेरी माँ से प्राप्त हुई है पिता से नहीं !! कानून 
का अध्ययन करने हगलैंड प्रस्थान के पूर्व भयकर चुनौतियों के बीच अपनी जननी को 
दिये गये दचनों के पालन ने उन्हें दृढ़ निएययी बना दिया । ये त्तीन वचन पे- मौँस्त, 
मंदि और स्त्री गमन से परहेज रखना। इंगलैंड से अध्ययन कर जब गाँधी भारत पहुँचे 
तो बह मैरिस्टर से कुछ अधिक बन चुके ये । यह अधिकता उनकी विशिष्टता चन रही 
थी और इसका प्राम दक्षिणी अफ्रीका से ही होता है । 

गांधी मई 893 में डरबन पहुँचे । यद्यपि आगगन एक मुकदमा जीतना और 
भाग्य को आजमाना षा, लेकिन यह सब गौण हो गया और जीवन का ध्येय ही बदल 
गया । प्रवासी भात़ीयो के प्रति शास्रक के भेदभाव पूर्ण खवैये एवं क्रूर व्यवहा से गौधी 
फा मन शुय हे उद और उन्होने शाप्तक जाति की अमानवीयता के विछद्ध जिहाद ऐड 
दिया । दक्षिणी अफ्रीका मे प्राप्त प्रपम अनुभव ने ही गाँधी को झकझोर दिया । प्रथम 
औरैधी का दिकिट हेते हुये भी श्येत शाप्तक जाति के लोगों के साय न बैठने देना और 
मांग काने पर सीट के बदले डंडे खाना गाँपी के जीवन में मोड़ लाता है | इसी क्षण 
से उन्होंने अन्याय के विद्रद्व संघर्ष का पंकर्प लिया । उन्होने निश्यय किया कि बह तर्क 
करगे, अपील करेगे, श्वेत जाति का विवेक जगायेंगे। संघर्ष फोंगे, लेकिन शासकों के 
जातीय अहंकार को की स्वीकार नहीं करंगे। यह उनके स्वय॑ के शम्मान का प्रश्न नहीं 


] ६ दृपैज ओर महारेद देसाई, माय-, 3] मार्च 4932 
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था । यह उनकी जाति एवं समस्त मानवता के सम्मान से जुडा अहम मुदूदा था ।! जिस 
मुकदमे के सबय मे गाँधी अफ्रीका गये थे उससे भी उन्होने कुछ निष्कर्ष निकाले । उनका 
निष्कर्ष या कि मुकदमा दोनो पक्षों को बर्बाद करता है, वकील अपनी जेबे घाते हैं और 
हार-जीत के वाद भी दु्शावनायें बनी रहती हैं ! अच्छा यही होता है जहाँ दोनों पक्ष 
न्यायालय के बाहर ही अपना फैसला करते । इस मुकदये में फैसला गाँधी के मुवक्किल 
अब्दुल्ला के पक्ष में ही रहा, लेकिन इसके तत्काल कार्यान्वयन से दूसरा पक्ष बिलकुल 
कंगाल हो जाता । अत गाँगी ने अब्दुल्ला को इस बात के लिए राजी कर लिया कि 
वह प्रतिपक्ष से टुकड़ों मे भुगताने स्वीकार करते । माँधी ने लिखा कि 'मैंने वकालात 
के सही स्वरूप को पहचान लिया। मानव प्रकृति के श्रैष्ठतर पक्ष एवं मानव हृदय में 
प्रवेश को समझ लिया । मैंने अनुभव किया कि वकील का सही कर्त्तव्य विभाजित पक्षो 
को जोड़ना है ।2 


दक्षिणी अफ्रीका मे मोहनदास कदम कदम पर रंग भेद नीति से त्रत्त अस्पेतों 
की दशा पर शुब्य थे और अपमानित होते जा पहे पे । लेकिन उनके जीयन का घ्येय 
निश्चित होता जा रहा था | व्यक्तिगत जीवन में सच्चाई, सार्वजनिक जीवन मे पूर्ण 
पारदर्शिता, सार्वजनिक कार्य को रोवा भाव से करना और इसके बदले कुछ भी ग्रहण 
न करना, ईश्वर मे पूर्ण आस्था, जाति, धर्म, सप्रदाय, ऊँच-नीच की भावना से ऊपर 
उठकर सबको एक दृष्टि से देखना और भ्रातृ भाव के दर्शन को गाँधी अपने जीवन में 
ग्रहण करते जा रहे थे । 


गाँधी सभी प्रमुख मर्मो के सार का अध्ययन भी काते पहे। अपनी वकालत के 
सिलसिले मे उनका ग़ेमन, कैथोतिकों, प्रोटेस्टेन्दे एवं अन्य ईराई धर्मावतम्बियो तया 
पादरियों से संपर्क आया । ईसाइयो ने उन्हे ग़ाहित्य दिया और आग्रढ किया कि ईसाई 
बन जाने पर पापो के परिणामों से मुक्ति मिल सकती है। गाँधी ने कहा कि “मैं पापो 
के परिणामों से मुक्ति नहीं, पापों से ही मुक्ति चाहता हूँ। उन्होंने कहा कि क्‍या ईश्वर 
गैर साइयो से नागज है ? क्या स्वर्ग दिलाने का ठेका ईसाइयो ने ही ले रखा है 2 वैसे 
उन्हे न्यूटेस्टमेट” बहुत ही अच्छा लगा। भाई रुपचन्द ने गाँधी को आश्वस्त किया कि 
हिन्दू धर्म कहीं अधिक गूढ एवं शाश्वत है। गीता का 'स्वपर्मे निधर्न श्रेय, पर धर्मो भयावह 
उनके मानस को सम्बल देने लगा । वह इस निष्फर्ष पर पहुँचे कि किसी को भी धर्म 
पतवर्तन की आवश्यकता नहीं है । 


3 दौ झा नन्‍दा महात्मा गाँदी, अनविन बुक्स, पृष्ठ 33 
2 मेहनइस कामदन्द गांदी आत्मकषा, अइमदाणाद, पृष्ठ 68 
3 दो आए ननन्‍्दा महात्मा गोपी, पृष्ठ 8] 
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गौंयी का दक्षिणी अफ्रीकी प्रवास 
डी, आए. नन्दा ने ठीक ही लिखा है कि गाँयी ने जो दक्षिण अफ्रीका के लिये 
किया वह उत्तसे कम मह्तपूर्ण है जो दक्षिण अफ्रीका ने गाँयी के लिए किये | सत्याग्रह 
का सूत्रपात अफ्रीका में ही हुआ । प्रथम और दितीय सत्याग्रह आन्दोलन भी वहीं प्रांभ 
हुये । सत्याग्रह का सूत्रपाद दक्षिण अफ्रीका में नक्सलवाद के विर्रद्ध हुआ । नक्सज़ञवाद 
का घिनौना रूप इन घृणित नियमों में निहित पार - 

3... सभी का अनिवार्य पंजीकरण | इसका आशय यही या कि वे सभी अपराधी 
लोग हैं। 

2. अनिवार्य प्रावधान कि प्रत्येक पंजीकृत अश्वेत की पहचान के लिए उसकी अंगुलियों 
के निशान लिये जायें । 

3. असतों के घूमने फिसे पर प्रतिबंध --- कुछ निश्चित क्षेत्रों से बाहर जाने की 
मनाही । 

4.  अखेतों को व्यावत्तायिक लाइसेंस देने के लिए अंगूठे का निशान लेना । 

5. पं॑जौकृत्त करने रो मना करने पर अख्वेतों पर न्यायात्य में जाने पर प्रतिबंध । 
अप्लेतों का सम्पत्ति अधिकार भी अर्थहीन था क्योंकि खेत अधिकारियों का निर्णय 
ही अंतिम था। 

7. अलेतो को कुछ समय भातत आ जाने पर पुनः अफ्रीका प्रवेश मना किया जा 
सकता था । 

8. थ्तों और अछेतों के नियास स्पान एवं बाजार पृथक्‌ पृषकू थे । 

9. अचेतों के विवाहों की वैपता एवं मान्यता को नाम॑जूरी 

40 आर्पिक, सांस्कृतिक एवं शैशणिक गतिविधियों में श्वेतों और अश्वेतो का 
पृषक्कीकाण । 

१. अस्पेत श्रमिकों पर तीन पौंड का शर्मनाक कर । 

प्रथम और द्वितीय सत्याग्रह आन्दोलन अफ्रीका मे ही आरंभ किये गये । प्रपम 
सत्याग्रह आन्शेलन ट्रांसयात विधायिका द्वात एशियाटिक रणिद्धेशन बिल के पापित होने 
और 7 जुताई 907 से नये कानून प्रभाव में आने के विहद्ध या । द्वितीय सत्याग्रह 

908 मे प्राए्ण हुआ जो करीय चार यर्ष तक चलता रहा । 30 जून 94 को गाँधी 

सद्रप्त समझौता हुआ जो जुलाई में कानून बना । इसके अनुप्तार हिन्दू, मुस्तिम, और 

पारत्ती विदाद दैप घोषित हुए । नेटाल में रहने वाले मजदूरों पर कर समाप्त कर दिया 


. रौ. दो. पापुर : गौऐ, संप्रेस एप्ट दी अपर दौद, आतेज प्िशर्त, पू 37. 
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गया । गाँधी ने इस समझौते को दक्षिण अफ्रीकी भारतीयों के लिए “मैगनाकार्ट' की संज्ञा 
दी। उन्होने 'ईण्डियन ओपिनियन” मे लिखा कि यदि सत्याग्रह विश्यापी बन जाये तो 
यह सामाजिक आदर्शो में क्रान्ति ला देगा जिससे तानाशाही एवं सैनिक तंत्र से मुक्ति 
मिलेगी । दक्षिण अफ्रीका से सदा के लिए विदा लेते समय गाँधी मे जनरल स्मट्स के 
लिए सैंडल की जोड़ी भेट के रूप में भेजी निसे स्वण गाँधी ने जेल मे ज़ैयार की थी । 
जनरल स्मद्स ने स्वीकार किया कि उन्होने इन सैंडलो को पहना है ययपि उन्हें लाता 
है कि वह इतने बड़े आदमी के जूतों को पहनने के हकदार नहीं हैं ॥! जनरल स्मट्स 
ने लिखा है कि यह मेरा सौभाग्य था कि मुझ्ले ऐसे आदगी का विदेधी होने का कौषाग्य 
मित्रा जिसे मैं स्वय बड़े सम्मान से देखता हूँ । उन्होंने कभी किसी घटना के मानवीय 
पक्ष को नहीं भुलाया, कभी क्रोप नहीं किया और घृणा नहीं की और भयंकर स्थिति में 
भी विनम्र विनोद बनाये रखा | उनकी शैली और भावना हमारे समय की प्रचलित कठोर 
एव नृशन्स व्यक्तियों के विपरीत थी ।2 प्रोफेसर गिलबर्ड मेरे ने बड़े ही ग्रेचक ठंग से 
लिखा है कि 'ऐसे आदमी से सावधान रहने की आवश्यकता है जिसे इच्द्रिय मुख 
नहीं तताते, जिसे ने आग्म, प्रशे्ता एवं न हित्त सर्द की परवाह है, लेकिन जो कैवल 
उसप्त कार्य को करने के लिये कृत संकल्प है जिसे वह ठीक मानता है। वह एक खतरनाक 
और पोशान का देने वाला शत्रु है क्योंकि उसके शरीर पर विजय उसकी आत्मा पर प्रभाव 
नहीं डालती । गाँधी ने जब अफ्रीका छोड़ा तो स्मट्स ने राहत की सांस ती और कहा 
कि 'तन्त ने हमो हो को छोड़ दिया है, मैं आशा करता हूँ कि सदा के लिये 3 


दक्षिण अफ्रीका में गाँधी के व्यक्तित्व का निर्माण हुआ । सत्याग्रह और ग़जनीति 
से हटकः सोचे तो मालूम होगा कि जीवन फे अनेक महत्त्वपूर्ण क्षेत्रों में भी गाँधी को 
आशातीत सफतता प्राप्त हुई। दालस्टाय फार्म पर अनेक परीक्षण हुये । प्राकृतिक उपचार, 
शिक्षा, शरीर, अम, सत्याग्रह तकनीक आदि पर चिन्तन मनन अध्ययन हुआ । दल॒स्थय 
फार्म गौगी के व्यक्तित्व कै विकास में एक महत्त्वपूर्ण स्पान था और सत्याग्रह के सिद्धान्त 
और व्यवहर में इसका विशिष्ट योगदान या। यहाँ के निवासी इतने संयम और कठोए 
परिश्रम के आदी बन गये थे कि उनके लिए जेल भी कोई कठोर स्थान महीं हो सकता 
था। प्रसन्‍ततापूर्वक कठोर और गरीदी का जीवन जीना, यलत्यय फार्म की शिक्षा और 


यह ट्रांसदाल सरकार की संगठित शक्ति के समक्ष समर्पण के स्थान पर विकत्प बने 
गया (६ 


] डी दी माथुर द्वाग उदशत वही पुस्तक ॥ 

2 तु झिझा दि लाइफ ऑफ महात्मा गोपी, इताडा, तन्दन पृ 352. 
3 हुई फिशर दाग उद्घुत, वही पुस्तक, पृ 253 

4 दौ अर नन्दा वही पुस्तक, पृष्ठ 75 
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दक्षिण अक्लीका से जब गौधी भारत लौटे तो यह राष्ट्रीय ख्याति के नेता बन 
चुके पे जिनकी स्याति अफ्रीका और परत दोनों देशों की सीमा पार का चुकी थी | 
पत्चीस वर्ष की अस्यायु में गोधी नेटाल इंडियन कग्रेस की स्थापना कर चुके ये । वह 
एपियाई प्रवक्ता के रूप में उभर रहे ये क्योंकि एशियाटिक रजिद्धेशन एक्ट सारे 
एशियावासियों के लिए कलंक था | उन्हें हिन्दू, मुसलमान, पाससी, ईतताई एवं अन्य सभी 
लोगों का समर्गन मिल रहा था | वह अफ्रीका मे गरीब, अशिक्षित, असह्यय, शोषित, 
जी, पु्षप, बच्चे सभी के संपर्क में आये । यह अनुभव उनके भावी जीवन में दृढ़ 
आधारशिता घना । उन्होंने सत्याग्रह का परीक्षण किया और निष्कर्ष निकाला कि जन 
साधाएण इस्तके प्रयोग के लिए बिल्कुल उपयुक्त हैं। गांधी शायद भारत में यह परीक्षण 
प्राप्र नहीं कर सकते थे । गोपाल कृष्ण गोखले, लोकमान्य बाल गगाघर तिलक, 
फिग्ेजशाह मेहता, लाला लाजपत राय जैसे दिणज नेताओ की उपस्ििति में गाँधी के 
लिए अपने विशिष्द सार्वजनिक जीवन मे इतनी ख्याति और विशिष्टता अर्जित काना 
मुक्ित् था। दक्षिण अफ्रीका नेतृत्व विहीन देश या जहाँ भारतीयों और अन्य काले लोगों 
के प्रवक्ता के रूप में गौंधी का उदय अधिक सहज रहा । 

गाँधी के जीवन के ये बड़े महत्त्वपूर्ण चर्ष थे जिप्तमे उनके विचार दूढ़ हुये । 
महत्तपूर्ण गंथों का जशयन भी इन्हीं वर्षो में हुआ । इस अध्ययन ने गाँधी की काया 
पत्नठ कर दी। रस्फिन की 'अच्दु दि लास्ट' ने उन्हें नेटल से जुलुर्तैंड के निर्जन घनों 
की ओर प्रवृत्त किया जहाँ उन्होंने स्लैकिक गरीबी का जीवन झआतीत काना प्रारंप 
किया । टात्प्यय का गाँधी पए सर्वाभिक प्रभाव पड़ा। आधुनिक राज्य की सागठित हिंसा 
के विशेध में सबिनय अवज्ञा का विचार उन्हे दालस्टाय से मिला | अनेक विचोएं में दोनों 
में सहमति थी। ये आपुनिक सम्यता, औद्योगेकाण, यौन स॑बंधो, शिक्षा आदि रे तंबंधित 
थे। दोनों में पत्र व्यवह्र जारी रहा । हिन्द स्वशज पर यो कि गाँधी ने लम्दन से दक्षिणी 
अफ्रीका की यात्रा करते हुए 909 में पत्र लिखे थे धलस्थय और रफ्किन के विधाएों 
की छाप रप्द है । 
गाँधी का जीवन दर्शव 

इंगरैंड के झाने माने दैनिक पत्र मेन्चेस्टर गार्जियन! ने महात्मा गांधी की हत्या 
के समय लिया या कि यह एजनीतिों मे महात्मा और महत्माओं में एजनीतिश ये । 
ठीक भी है वह एक पद्वति पूर्ण एजनीतिक विचारक नहीं ये, केवल राजनीतिज्ञ तो उन्हे 
कहना और भी अनुचित है। एजदीतिक अर्प में गौधीवाद गैप्ती कोई वस्तु नहीं है। वह 
अपने पीछे कोई 'दाद! नाम दी यु नती जोड़ना चाहते ये वयोकि उप्तमें जटितता आ 
जाती है। उनके लिए कोई यस्तु अंतिम न पी, अनुभव एवं संत्य के आधार पर यदि 
बर्शें तक हुई कोर्ई वल्तु घरी नहीं उतरती तो उसे छोड़ देने में उन्हें कोई आपत्ति नहीं 
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थी । उन्हे किसी दस्तु के प्रति भय अपवा लगाव नहीं या | किम्ती दिचारथाग को 'वाद' 
की सन्ञा देने के कई दुष्परिणाम निकले हैं और वह उनसे सुपरिचित ये। वह अपने पीछे 
कोई अनुयायी भी छोड कर जाना नहीं चाहते ये । फिर गाँधीवाद जैसी कोई वस्तु इसलिए 
भी नहीं है कि गाँधी जी पूर्णतया कोई ग़जनीतिक अथवा आर्थिक विचारक न थे । यग्रार्थ 
में वह एक शार्मिक पुरुष ये, राजनीति मे तो उन्हे परिस्थितियाँ घस्तीट लाई थी। आधुनिक 
प्रवृत्ति धर्म को संकीर्ण अर्थ में समझने की है लेकिन गाँधी जी का दृष्टिकोण व्यापक रह 
है। वह धर्म के बिना मानव जीवन को शून्य एवं नीरस समझते हैं ! जब वह धर्म का 
उल्लेख करते थे तो उनका आशय हिन्दू धर्म, इस्ताम अथवा अन्य किसी यर्म से 
नहीं था, उनका कर्तव्य है जो मानव को दैनिक जीवन मे सतत प्रेरणा देता हहता है । 
यह एक दिलचस बात है कि धार्मिक गाँधी एक पर्मनिए्पेश्त राज की स्थापना करना चाहते 
हैं जबकि नास्तिक जिन्‍ना एक धार्मिक एज्य के जन्मदाता बनते हैं । 


गाँधी के अनुसार मानव का उद्देश्य आत्म साक्षात्कार करना है। यह तबही संभव 
है जबकि मनुष्य धार्मिक एव नैतिक हो । घार्मिक होने का अर्थ सांप्रदाविक कट्टर या 
सकीर्ष होना नहीं है। नैतिकता से च्युत होने पर मनुष्य धार्मिक महीं रह सकता। गाँपी 
जी के लिए धर्म शब्द बड़ा व्यापक है। यह कोई दूसरे संसार की व्तु नहीं बल्कि दैनिक 
जीवन का आधार तत्त्व है। जो सत्य की खोज में लगाये, वही सच्चा धर्म है। क्योंकि 
सत्य ही ईश्वर है। इस प्रकार पर्म ईख़र के पास पहुँचने का साधन है। दूसरे शब्दो मे, 
ईश्वर की प्राप्ति अथवा आत्म-साक्षात्कार संप्तार से अतग रहकर संभव नहीं है। यह 
भला कैसा एार्मिक प्राणी है जो अपने पड़ोलियो एवं साषियो के दु,ख दर्द से पसीज न 
उठे । दूसरे का दु,ख मेरा दु,ख है यह समझना ही सच्चा: धर्म है। अर्पात्‌ मेश् पर्म दूसों 
के प्रति सहानुभूति एवं कष्ट के समय उनऊी सक्रिय सहायता करना लिखाता है । वर्तमान 
परित्तितियों मे मानव जीवन संको से घिय्य हुआ है, एक पार्मिक व्यक्ति के तिए तटस्थता 
अशोषमनीय है । उस्ते समाज सेवा मे संलग्न होना ही पड़ेगा । इस प्रकार उनके धर्म में 
राजनीति भी आ जाती है, पर्म और राजनीति को पृथक्‌ करना उन्हें उचित नहीं 
लगता । संक्षेप में, गाँधी के अनुसार धर्म समाज सेवा की प्रेरणा देता है और समाज सेवा 
से ही आत्म सापात्कार अपवा ईश्वर की प्राप्ति संपव है। यह मानव जीवन का उच्चतम 
तक्ष्य है। 
गाँधी चिन्तन का मैतिक आपार 

अपने उच्चतम लक्ष्य तक पहुँचने हेतु मनुष्य को कुछ शाश्वत तिद्वान्तों को जीवन 
में उतारना आवश्यक है। ये हैं- सत्य, अहिंसा, अपरिग्ह, अस्तेय, ब्रह्मर्य | इनको 
और भी विस्तृत और व्यापक बनाने की दृष्टि से आशय शरीर श्रम, स्वदेशी, अल्यृश्यता 
निवाएण, सर्व धर्म समानत्व एवं विनग्नता और जोड़े जा सकते हैं। ये सारे तिद्वान्त उनकी 
ग्रेजना गाई जाने वाती प्रार्नना मे सम्मिदित थे --- 
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अहितसा, सत्य, अस्तेय, ब्रह्मचर्य असंग्रह, 
शोर श्रम, अच्ाद, सर्वव्रभय वर्जन, 
सर्वधर्म समानत्व, ध्वदेशी सर्श भावना, 
विनग्न बत् सेया से, ये एकादश सेव्य हैं | 


यों एक महत्त्वपूर्ण बात समझने की यह है कि जीवन का कोई भी शेत्र क्यो 
न हो, इन सिद्धातों के साथ कोई समझौता नहीं हो सकता | गजनीतिक जीवन हो या 
आर्पिक एन सिद्धान्तों को स्वीकार काना ही होगा | गाँधी जीवन को खंड खंड कर 
नहीं देखते, यह तो समग्र है जिसके मौलिक सिद्धान्त सर्वग्रादी हैं। यह नहीं हो सकता 
कि नैतिक और ग़जनीतिक जीवन के सिद्धान्त पृषक्‌ पृथक्‌ हों या पए्पर विरेधी हो, 
यह नहीं हो सकता कि आर्थिक जीवन और सामाजिक जीवन के नियम भिन्‍न भिन्न 
हों । अखिर जीवन का उद्देश्य तो एक ही है और वह है आत्म-साक्षात्कार की प्राप्ति 
काना । मनुष्य चादे किसी भी क्षेत्र में हो वह इन मौलिक तिद्वान्तों की उपेक्षा कैसे का 
सकता है। आखिए सभी मनुष्यों का जीवन नैतिक होना ही चाहिये, चाहें वढ़ गजनेता, 
प्रशासक, सांसद, व्यापातरी, अधिकारी, समाज सेवक, शिक्षक, वकील, डाक्टर या अन्य 
कोई भी हे । 


सत्य गाँधी के अनुत्तार सबसे बडच धर्म है, फेवल सत्य का ही अस्तित्व है, असत्य 
गाशवान है, माया है जो क्षण में ही समाष्य हो जाती है और ज्यों ज्यों हम अज्ञान को 
हदते जाते हैं सत्य की ज्योति प्रघर हो उठती है । गाँधी ने इसलिये सत्य को ही ईश्वा 
बताया है। उनके लिये सत्य ही ज्ञान है जो कर्म की और प्रवृत्त करता है। हत प्रकार 
गांपी चिन्तन में ज्ञान और कर्म जुड़ जाते हैं। सार हप में, सत्य केवल अप्तत्य न बोलगा 
ही नहीं है बल्कि यह मनुष्य के आन्तरिक और बाह्य जीवन एवं उत्तकी कपनी और करनी 
में पूर्ण सामंजस्य है। सत्य का अनुप्तण सामान्य व्यक्ति भी कर सकते हैं और इसका 
किसी धर्म विशेष से कोई संबंध नहीं है । 


सत्य यदि साध्य है तो अहिंसा उस्त तक पहुँचने का सबसे बड़ा साधन है। 
अरिंता मानव समाज का सबसे बड़ा नियम है, जिस प्रकार हिंसा दिंसकों का नियम । 
अहिंसा क्र नियम समृचे विश्व के लिए लागू हो सकता है तथा इसकी प्रष्ति सत्य के 
अन्षण के मार्ग मैं हुई है। सत्य की भांति अहिंता की शक्ति भी प्रचण्ड है एवं वह 
तै ईतय का पर्यायवादी है । अर्दिता भय मुक्त करती है । प्रषम, अश्टिता शक्तिशाली 
लोग की अदिसा है जिन्होंने इसे जीवन के दर्शन के रस में अंगीकार किया है ) द्वितीय, 
अहिंसा वह है जिस्ते मनुष्य परिस्थितियों अपदा आवश्यकताओं के अनुष्प स्दीझार करते 
हैं। दृतीय प्रकार की अहिंसा काययों एवं नपुंसकों की है । प्रघम प्रकार दी जहिंगा सर्वश्रेष्ठ 
है. और तीस प्रफार की निकृष्टतम है । 
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अपरिग्ह से ही ट्रस्टीशिप का दर्शन निकलता है । साधारण दैनिक आवश्यकताओं 


से अधिक भौतिक पदार्थ का सग्रह न करना ही अपरिगह अथवा असग्रह है। फिर उत् 
साधाएण प्तग्रह पर भी अपना स्वामित्व न मानका समाज अथवा ईश्वर का स्वामित्व स्वीकार 
करना भी इसके अन्तर्गत सम्मिलित है। 


चूँकि ट्रस्टीशिप का सिद्धान्त राजनीतिशात्न और अर्पशाल््र दोनो की दृष्टि से ही 


महत्त्वपूर्ण है, साम्यवाद और पूँजीवाद की बुग़गयो के बीच एक विकत्प है, अत. इसके 
मुख्य बिन्दुओ पर प्रकाश डातना आवश्यक प्रतीत होता है। ये बिन्दु इप्त प्रकार उभर 
कर भाते हैं -- 


7 


द् 


जिनके पास जो सम्पत्ति अयवा पन है वह समाज का है और वे उम्के स्वामी 
न होकर सरक्षक हैं। 

यदि मेंदे पाप्त पैठक या व्यापार द्वारा अर्जित सापत्ति है तो मुझे यह अहसाप्त होना 
चाहिए कि यह सारी सम्पत्ति मेरी नहीं है, मे तो सम्पति उतनी सी है जिससे 
मै सम्मानपूर्वक जीवन जी सकूँ। यह जीवन उनसे वैभवपूर्ण नहीं हो जो अन्य 
लाखो लोग जी रहे हैं। मेरे घन का शेष भाग समाज का है और इसे समाज के 
लिए ही काम में लिया जाना चाहिये ॥! 


सारी सम्मदा समाज की है और जो समाज उसको आवश्यकतानुसार जीवित हहने 
के लिए उपलब्य कशता है | जन्म के साथ ही बच्चे की सामाजिक समदा में 
प्रागीदारी बन जाती है क्योंकि उनका जन्म उसके दोष के कारण नहीं हुआ है । 


एक ट्रस्ट को अपनी योग्यता के मुताबिक खूब मेहनत काके ट्रस्ट की सम्पत्ति 
को बना चाहिये, लेकिन उप्ते इस सम्पत्ति का अपने लिये न्यूनतम प्रयोग काना 
चाहिये जो उत्तके लिये अत्यन्त आवश्यक हो । 


यदि गाँधी एज्य के माम्यम से किसी सामाजिक परिवर्तन के विद्रद्ध थे क्योंकि 
राज्य हिंसा पर आधातति है और वह परिवर्तन असती नहीं होगा। लेकिन फिर 
भी सम्पत्ति संबंधों को महत्व देते हुए उन्होने राज्य का माष्यम भी स्वीकार का 
तलिया। उन्हीं के शब्दों, मे "मुझे प्रसन्‍नता हेगी यदि लोग ट्रस्टियो की तरह खर्च 
करेंगे और यदि उन्होंने ऐसा नहीं किया तो हमें राज्य द्वा। कम से कम हिंसा का 
प्रयोग कर सम्पत्ति से वचित करना पड़ेगा 2 


यह स्पष्ट है कि गाँदरी सम्पत्ति पर समाज का अधिकार मानते हैं और न कि व्यक्ति 
का। व्यक्दियद स्पकित्द दे; स्थाज पर स्ार्दवनिक स्यामित्य पए उनका जोए है, 





3-2 दीजन, 36 939 


प्रतिनिधि एजलीतिक विचएक | 205 
लेकिन यह ग़ज्य नियंत्रित नहीं है । 


गाँपी ने इस सिद्धान्त को नैतिक और आर्थिक जामा भी पहनाथा । उन्होने कहा 
कि सी सापत्ति ईश्वर की है और व्यक्तित उत्का उपयोग न्यूनतम आवश्यकता 
के अनुक्प को । 
ट्ृष्टीशिष कोई दर्शन नहीं है, यह तो जीवन का एक तौर लगैका है, यह जीवन 
का मूल्य है, एक मानसिक प्रवृत्ति है। ट्रस्टी स्वभाव और विश्वास में ट्रष्टी होना 
चाहिये जिप्ते अप्तप्रह प्रिय हे, भौतिक पदार्थों में जिसकी पचि न हो । 

गांपी के द्रस्टीशिप के सिद्धान्त को लैंकर अनेक चर्चाये हुई हैं, साम्यवादियों ने 


तो यहाँ तक कह दिया कि यह छद्मवेश में पूंजीवाद को संरक्षण देने वाला सिद्धान्त है । 
इत पर यपास्थान चर्चा की जायेगी । यहाँ इस सिद्धान्त को और भी अधिक स्पष्ट काने 
की दृष्टि से एक मस़॒विदे का जिक्र किया जा रहा है जिप्ते स्वयं गौपी जी ने गशोधित 
किया या । इस मख्नविंदे को प्रोफेस्ता दांतवाला ने तैयार किया था और इसे किशोगिताल 
मश्ुवात्ता एवं नाहरे पारीख ने गाँधी जी के समझ्न प्रस्तुत किया था । इसको संशोधित 
स्पप्तप इस प्रकार है! ४ 


]. 


85. 


दरष्टीशषिप वर्तमान पूँजीयादी सामाजिक व्यवस्दा को समता मूलक व्यवत्या में बदलने 
का साधन है । यह एूँजीवाद को कहीं बढ़ावा नहीं देता बल्कि वर्ग को सुधारने 
का अवत्तर प्रदान करता है। यह इस विज्ञास्त पर आधारित है कि मानव स्वभाव 
कभी भी सुधार से परे नहीं है ॥ 

समाज दवाए अपने हित मे कृत समत्ति के अज्ावा यह सार्पातति के निजी स्वामित्व 
के अधिकार को स्वीकृत नहीं करता । 

यह विधायिका द्वाए सापत्ति के स्वामित्व एवं धन के उपयोग संबंधी कानून निर्माण 
के विरद्ध नहीं है। 

राज्य नियंत्रित द्रए्टीज्षिप के अन्तर्गत व्यक्त अपने घन का उपयोग अपनी स्वार्थमय 
तृक्षि या छागाजिक हित के विपरीत नही करेगा। 


जिम प्रकार एक अच्छे जीयन के लिये न्यूनतम मजदूर दी बात की जाती है, 
वी अधिकतम आय भी निश्चित होनी चाहिये। न्यूनतम और अधिकतम में अंत 
उपचित चाहिये और धीरे धीरे यह भी कम होता जाना चाहिये । 


गौपीदादी आर्पिक व्यवत््या के अन्तर्गत सामाजिक आवश्यकता के आपार प्र 


मम जे आम कल कर 
3 फरोेरात्र ; महाद गौ, दि हस्ट फेज, पृछ 33-34 
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उत्पादन निश्चित होना चाहिये न कि व्यवित्रगत इच्छा अथवा लातब के कारण । 


सार रूप मे, यह कहा जा सकता है ढि ट्रस्टीशिप का सिद्धान्त उस नैतिक जीवन 
से जुद्य हुआ है जिसके अन्य ततिद्धान्तो मे अहिसा, स्वघज और समानता जुड़े हुये हैं । 
गाँधी का स्पष्ट मत है कि अहिंसा पर आयारित समाज के लिए आर्पिक क्षेत्र मे ट्रस्टीशिप 
के अलावा कोई विकल्प ही नहीं है | हमारा जितना अहिंसा से लगाव होगा उत्तना ही 
अधिक हम ट्रस्टीशिप की ओर बढेगे । गाँधी! ने स्पष्ट किया कि जित्त सीमा तक हम 
घन के समान बँटवारे की ओर बढेगे उतना ही हम सन्तोष जौर आनन्द प्राप्त कोगे और 
उसी सीमा तक हमाश़ एक अ्हिंसक समाज के निर्माण मे योगदान होगा । सार यह है 
कि ट्रस्टीशिप कोई अलग-यलग त्विद्धान्त नहीं है, यह अहिंसा, स्वदेशी, समान विताण 
और स्वगण ते जुड़ जाता है । 


यहाँ यह लिखना भी अनुचित नहीं होगा कि व्यावहारिक थरातल पर किसी भी 
पूँजीपति मे इसे स्वीकार नहीं किया । गाँधी के निकटतम उद्योगपत्रियों मे घनश्यामदास 
बिड़ला थे जिन्हें उपर्युक्त मसविदा दिखा दिया गया । बिड़ला ने कहा कि अन्य पूँजीपतियों 
को भी यह मसविदा दिखा दिया जाये। अन्य पूँजीपतियो ने इसे देखा अथवा नहीं इसके 
बे में विशेष जानकारी उपलब्ध नहीं है। स्वय घनश्यामदास विडला ने इस संबंध में 
कोई उत्तर नहीं दिया ।* इससे स्पष्ट है कि ट्रस्टीशिप का सिद्धान्त व्यवहार मे नहीं उतारा 
जा सका । जैसा कि पहले भी संकेत दिया जा चुका है कि वामपंथियों ने गाँधी पर आरोप 
लगाया है कि इसकी आड़ मे उन्होंने पूँजीपतियों को संरक्षण दिया है। वामपंथी लेखकों 
एवं अन्य कुछ विधारकों का भत्त है कि भारत का उद्योगपति देश की स्वतंत्रता मे रुचि 
इसलिये नहीं ले रहा था कि वढ़ देश भक्त था, जनत॑द्रवादी था बत्कि इसलिये कि स्वतंवे 
भारत में उत़का यूगेपियन चेम्बर ऑफ कामर्स से प्रतिस्पर्धा नहीं रहेगी और भारतीय 
अर्थव्यवस्था पर उसका एक छत्र वर्चस्व स्थापित हो जायेगा । 

गौंयी जी द्वायर अन्य प्रतिपादित्त सिद्धान्त इतने चर्षित हैं कि उनके विस्तार मे 
जाने की आयवस्यकहा नहीं है। उनके आश्रम मे रोजना की जाने वाली प्रार्पना में उनके 
विन्ान के नैतिक झँचे का वर्णन है। यह प्रार्यना इस प्रकार है --- अहिंसा, तत्व, 
अस्तेय, अस्तग्रह, शरीर श्रम, अस्याद, सर्वत्र भय वर्जन, पर्वर्र्म समानत्व, स्वदेशी, स्पर्श 
पभ्रावना, विन्न द्रत, सेवा, ये एकादश सेवा है । 

अस्तेय से आशय केवल उस दह्तु को उसके स्वामी ढी आज्ञा के दिना लेना 
ई नहीं बल्कि कित्ती ऐसी वल्नु जितकी आवश्लकता न हो तथा भविष्य में काम में 


3 हीजर अगपल 25, 949 
2. घोल वही पुल, पृ 624 
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आने वाली वस्तु की व्यर्प चिन्ता भी है । आवश्यकता से अधिक संग्रह ही चोरी है। 
ब्रह्म की ओर ले जाने वाली वत्तु दह्मचर्य है। मनसा, वाचा और कर्मणा पवित्र हुये विना 
ब्रक्नचर्य अक्मव है । मस्तिष्क पर निर्येवण किये बिना शरीर का व्यर्थ का दमन हानि 
कारक है। शरीर श्रम का सिद्धान्त यौँधी के अनुसार आर्थिक विषमता, अतित्ंग्रद आदि 
सामाजिक बुश़इयों को दा 7खता हुआ शरीर और आत्मा दोनों को ही स्वस्थ उखत्ता है । 
गँधी जी के शरद पें, मुझे गलत न समझा जाय । मैं बौद्धिक श्रम के मूल्य की अवगणना 
नहीं काता हूँ। लेकिन बौद्धिक श्रम कितनी ही मात्रा मे क्यों नहीं किया जाये उससे 
शर-श्रम की थोष्ी भी शतिपूर्ति है होती, जे। कि हममें से प्रत्येक दी। भलाई के जिये 
काने को पैदा हुआ है । बौद्धिक श्रम शरर श्रम से श्रेष्ठ हे सकता है, प्रायः होता भी 
है, लेकिन वह शरीए-श्रम का स्थान कभी नहीं लेता और म कभी ले सकता है ए शरीर 
श्रम का सिद्धान्त अनेक दृष्टियों से महत्त्वपूर्ण है । इसमे श्रम की प्रतिष्ण निहित है। 
प्राय: शारीरिक श्रम काने वाले झो समाज में हीन भावना से देखा जाता है जबकि मानसिक 
कार्य करने वाला ऊँचा आदमी माना जाता है। गाँधी इस पाएणा के विरुद्ध यह सिद्ध 
फना चाहते हैं कि काम शारीरिक हो अथवा मानत्तिक शव बग़वर हैं | शरीर श्रम के 
सिद्धान्त से सामाजिक समानता की भावना का संचार होता है । यह भी अर्थ निकलता 
है कि प्रत्येक व्यक्ति के लिये चाहे वह समाज में किप्ती भरी पद पा आफ़ढ़ क्यों ने हो, 
उसके लिये शरीर श्रम आवश्यक है क्योंकि सभी मनुष्य एक ही घग़तल पर होते हैं, समाज 
में सभी कार्य समान हैं और कार्य करने के अनुरार कोई छोटा या बड़ा नहीं होता । शीर 
श्रम के पिद्वान्त के प्रतिषादन में गोपी एप्किन से प्रभावित गासुण होते हैं| एकिन का 
कंपन यह है कि एक वफील और एक नाई के वेतन में कोई अंतर नहीं होना 
चाहिये | शादी भी यही कहते हैं कि एक भंगी और प्रपान मंत्री को एक सा ही वेतन 
मिलना चादिये । स्वयं गौपी जी के शद्यों मे इस बात को और भी स्पष्ट किया जा सकता 

है। उनके अनुस्तार 'अगः शी श्रम के इस निएपवाद कानून को स्व मानें तो ऊँच-नीच 
का भेद मिट जाय । पहले जहाँ रुैच-नीच की गंध भी नहीं थी वहाँ भी यह वर्ण-व्यवस्था 

में भी पुल्न गई है। मालिक मजदूर का भेद सामान्य और स्थायी हे गया है और गरीब 

पघनवान से जत्तता है। अगर सब गेटी के तिये मजदूत करें तो ऊँच-भीच का यह भेद 

न रहे और फिए भी अगर धनिक वर्ग रहेगा तो वह खुद को घन का मालिक नहीं, बल्कि 

उत्तका प्रन्यासी या संख्षक मानेगा और उम्तका ज्यादातर उपयोग सिर्फ लोगों की सेवा 

के लिए ही कोगा जिसे अहिंसा का पावन करना है, सत्य की भक्ति की है, ब्रद्मर्य 

जो कुदरती बनाना है, उक्तऊे लिए तो शरीर की मेहनत एम-बाण सी हे जाती है। अगर 


3 ैददप मुकर्पी ध्वय ठदुपुत, सामजिक विधारएण, काम्टे से गंदी तक, सतत सदन गौपूरी, 
पृष्ठ 4९ 
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हर एड ऊादर्नी ऊपने 

छूखाद का ऊर्य है कि घेदन छा उद्देश्य क्वाद नहीं दत्छि स्वास्थ्य एव पवन 
राय है, यह ले शडार्य हुआ, टेंडिन इनझ व्यापछ अर्थ यह है कि झिनसी कार्य को 
कर्दय एवं अनश्क्ति ऋूव से ही छिया जना चाहिए । भवमुक्त छोदय पी अत्यन्त 
ऊदम्पक है। यड एक ढ़त है। भयभीत जीवन के दास्टविक ऊऋननद से दंदित 
ही छत है। मच्ची स्ददवत्य का उपभोग तद ही सप्रव है उदकि मनुष्य भयमुक्त 
ही । अवृश्तत्य निदग्प का हो भारतीय सदर्भ में ऊत्यन्त महत्व रह है। सदियों से 
ऊस्पृश्य कई जने दाने व्य एम बहा कहतिक 
एवं छतिझारय छदन था। समन के लिए ऊवसश्यकू 
है। एके अनुसार चूके हम सप्री एक ईन्दर व्यी सतत है। अत: ऊँच-दीच का 
भव कात्य ही इिर और 
अदूत्न है । गाँधी ने 934 में लिखा, “नें दिज्द के तर्भ: धर्मों की मौलिक एकट्रा में विश्यात 
कढम्ठा हूँ फौर ठनझा मूल तत् एकर्ा है हर वे समय एक दूमरें के लिए टाफप्रर 
हैं ।2 उनझ समय है छि सर्भ मर्ते कम मुख्य उददेश्द तो अत्तर्मन को ऊग्ना है कौर 
इस ऊर्य में सी सख्त हैं । सर में धर् के ऋन पर छित्तना रक्दत हुआ है, यह 
सब विवेक शून्य छेले के काण है। स्वदेशी का द्रव मे अत्यन्त मदत्त्वपूर्त है। गाँपी 
के पूर्व होडम्पन्य तित्तक ने स्पदेशी पर जोर दिया था। अरविन्द ने भी इसे मदत्त्व दिया 
है । गाँपी के अनुस्धर स्वदैनी ब्लू दव हरे कटूटर इप्धरदाई नहीं बच्ता बल्कि अपने 
उप्स-पस ही बत्लुर्ये छे पति प्रेस करन्य सिखाद है । ख़ततत्रद्म प्रतीत के पूर्व इस 
आर्पिक्र मरत्त भी था । गँदी उी के अनुनार स्वदेशी इसे अन्दर दी झावत्ा है, जिमसे 
और इसे परिदेश से नदा जुडत है। रद ने स्ददेग की प्टवना 
को यजनीतिझ, आर्थिक एव धार्निझ दोनों पट से जोड़कर इसके महत्व को समझाया 
है। खरदेश की झावना ही मुझे ऊपने धर्म में दने रखने दी प्ररेषा देती है। गीता में भी 
कगय गग है छि खिघरें दिपर्न श्रेद: पर पर्से भ्रदादढ़: ॥ इसस्मा मततव यह भी 
नहीं है दि मेंय पर्म ही सर्वश्रेष्ठ है और दूसरे पर्म निृृष्ट हैं । इसका अर्य यह भी 
नहीं त्गाया जाय चहिये छि संग पर्न खठव होने के छाप त्याज्य है और दूमय पर्म 
अगीझा कनने योग्य है। मेंरे धर्म में सपदियों हो सकती हैं लेकिन 
इसने पहायन छान छापगना है, हहें दूर करने क्या प्रयास आवश्यक है । उितना मैं 
शापने पर्व कर आओ करत हूँ उतना हीं मुत्े अन्य यों का आादा करना चहिये। सभी 


उ्वी कमई पर इहटे दो दुनिया स्वर्ग बन झाब 47 















































4 द्रव मुझ्जी दय रश्थुव, वह धुत, ह 439 
2 झाईई १९, 95 ओ डिरनं झक्ित मदस में दिये रदे शषए से टदुएव, हरदेज एप्ड एएटिस 
झद एव के शर्द स्दन, मदनाआत इप टहइुठ, डाई दुताक, पृ 3-37 
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धर्म मानवता की पवित्र धरोहर हैं, उनमें न कोई छोय है और न कोई बड़ा । उन्होंने 
ईसाहयो को संवोधित करते हुए कहा कि 'माउन्ड सिनाई पर सर्मन' को मैं उतना ही महत्व 
देता हूँ जितना कि भगवद्‌ गीता को, लेकिन मुझे इत 'सर्मन' का आनन्द लेने के लिए 
ईसाई होने की आवश्यकता नहीं है और एक ईसाई को गीता का ज्ञान प्रहण करने के 
लिए हिन्दू हेने की आवश्यकता नहीं है। बलात्‌ धर्म कराना तो एक कुठित अधार्मिक 
कृत्य है जिस्तका कि्ती मी धर्म की मूल भावना से मेल नहीं खाता । 


ग़जनीतिक दृष्टि से भी त्वदेशी का बड़ा महत्त्व है। मैं यह नहीं कहता कि धर्म 
का एजनीति से कोई संबंध नहीं है। एजनीति को धर्म से पृषकु करते ही यहे मुर्दे के 
समान है जिसे गांड दिया जाना चाहिये। स्वदेशी की भावना हमें त््वानीय संत्याओं और 
ग्राम पचायतो से जोडती है । भारत वास्तव में एक गणतंत्रीय देश है और इनकी वजह 
से ही यह अनेक यपेड़े खाकर भी जीवित है। स्वशाप्तन की दिशा में स्वदेशी एक बहुत 
यहा कदम है | आर्थिक और औद्योगिक जीवन में व्यापक प्रभाव है | खदेशी को न 
मानने के कारण ही तो भारत की यह दुर्गति हुई है। यदि हम स्वदेशी को अब भी स्वीकार 
कर ले तो भारत की विदेश जाने वाली पूँजी बथ सकती है। स्वदेशी एक जीवन शैली 
है, जीवन का धर्ष है, यह दरिद्र नागयण का जीविकोपार्जन है । दिनप्रता मानव का एक 
अत्यन्त आवश्यक गुण है। एक सत्याग्रह के लिए तो यह अत्यन्त आवश्यक है। जिसमे 
अह॑प्राव है बढ सत्य के नजदीक नहीं पहुँच सकता, विनम्नत्ा अन्दर से आती है, बाद्य 
आहम्पर से इसका कोई संदंध नहीं है। सच्ची विनग्रता मानवत्ता की सेया में संलग्न 
रहने मैं ही निहित है । 
सत्याग्रह, संदिनय अवज्ञा और निष्क्रिय प्रतितेष 

जन्याय पर आपरित व्यवस्था और इसके सेचालन से अहिंसक तरीके से लड़ने 
के दो महत्तपूर्ण हपियार म्रत्त्याग्रह, सविनय अवज्ना और निष्क्रिय प्रतिगोध हैं । ये 
प्रभावशाली प्रदिधियाँ हैं, लेकिन इनके मूल में अहिंसा है जिसे किसी भी कीमत पर 
भहीं छोड़ा जा सकता। गए के लिए अहिंसा और प्रेम एक ही घस्तु के दो भाम हैं, 
सकागत्मऊ अर्थ में जहिसा सबसे बड़ा प्रेम और उत्सर्ग है। शार्प ने अपनी पुस्तक दि 
पॉलिदिका ऑफ नानवारलेंस एक्शन' में अहिंसा के सिद्धान्त और व्यवद्र की विस्तृत 
समीक्षा की है। शार्प के अनुधार अदिंसक दार्यवारी को मोटे तौर पर तीन भाणों में बौटा 
जा सकता है- अधिंसक असहयोग, अहिंतक विशेष एवं अनुनय पा अहिंसक 
हस्तक्षेप । संशेष में गोदी के दर्शन के त्तीन अभिन अंग हैं- सत्य, अहिता और 
जात्मेत्तर्ग | ये तीनो ही एक दूसो से इतने जुड़ गये हैं कि इन्हें पृथक करना ही संभव 
नहीं है । केक हिंसा से मुक्ति ही अद्दिंसा नहीं है, यह तो निःस्वार्ष का चामेत्कर्ष है, 
यह तो अत्तोत्सर्ग की पगकाष्टा है। यह हो सर्वोक्तृष्ट प्रेम की अभिम्यक्ति है। 
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स्वयं गाँधी जी के ही शब्दें! मे, आज के इस पाशविक शक्ति के युग में यह 
असभव सा लगता है कोई इसे अस्वीकार कर दे । मुझे लोग कहते हैं कि अंग्रेज हिंसा 
के अतिरिक्त और किसी के समक्ष झुकेगे ही नहीं । मैं यह मानता हूँ कि जहाँ कावरता 
और हिंता मे से एक को चुनना हो तो मैं हिंसा की चुनने की सताह दूँगा । जब मेरे 
ज्येष्ठ पुत्र ने मेरे से पूछा कि उसे कया करना चाहिये था यदि वह मौजूद होता जबकि 
908 मे मैं बुरी तरह घायल कर दिया गया था। उसका प्रश्न था क्या उसे भाग जाना 
चाहिये था या मुझे मरा हुआ देखता रहता अथवा शारीरिक शक्ति के द्वाग् मुझे 
बचाता । गेरा उत्तर यह था कि उसका हिंसा के प्रयोग द्वारा मेरी रक्षा करना उसका कर्त्तय 
यथा। मैंने भी बोआर युद्ध, तथाकयरित जुलम विद्रोह एवं युद्ध मे भाग तिया था। अत- 
मैं उन्हे हथियार के प्रशिक्षण देने की बात भी कहता हूँ जिसका हिंसा में विश्वास है। 
मैं चाढूँगा कि सम्मान की रक्षा हेतु भारत चाहे हथियाऐं का प्रयोग करले वजाय इसके 
कि वह कायर या असह्यय बना रहकर अपमानित होता जाय । 


लेकिन मैं यह मानता हूँ कि अहिंसा हिंसा से कहीं अधिक प्रभावशातरी और श्रेष्ठ 
है, क्षमाशीतता दण्ड ते अधिक मानवोचित है। क्षमाशीतता योद्धा का आमृषण है लेकिन 
यह तब ही गौरव मढित होती है जबकि दण्ड देने की शक्ति हो, यह भर्थहीन है यदि 
दुर्बत्न क्षमाशीत होने का ढोंग रबता है ! लेकिन शक्ति केवल शारीरिक ही नहीं होती, 
इसका उद्गम दृठढ इच्छा शक्ति में है। मैं स्वदृष्या नहीं हूँ, मैं व्यावररिक आदर्शवादी 
होने का दावा करता हूँ। अर्टिसा का धर्म केवत ऋषि मुनियो के लिए नहीं है, यह सामान्य 
जन के लिये भी है। इसानो का कानून अहिंसा है जिस प्रकार एक पशु का पर्म हिंसा 
है । पशु मे भी आत्मिक शक्ति होती है लेकिन उसे शारीरिक शवित्ति के अलावा इसका 
आभाप्त नहीं होता | मानव की गरिमा उच्च विधि की अनुपातना में निहित है और वह 
आत्म शक्ति, यदि भारत तलवार का ग्म्ता अपनाता है तो हो सकता है कि उसे क्षणिक 
विजय प्राप्त हो जाय। लेकिन तब भागत में गौरव की वस्तु नहीं 7ह जायेगा ! मैं मानता 
हूँ कि भारत का विश्व को एक सदेश है। उसे यूगेप का अन्यानुकाण नहीं काना है। 
म्रैग जीवन अहिंसा के माध्यम से भारत की सेया करना है जो कि मेरे विधार मे हिन्दू 
धर्म का भी मूलापार है ।” 

चूँकि सत्याग्ढ़, सविनय अवज्ञा एवं निष्किय प्रतितेध की पृष्ठभूमि में अहिंसा 
है अत. अहिंसा की अवधाप्णा को कुछ दिस्तार के साथ प्पष्ट करना आवश्यक प्रत्तीत 
हुआ | अब सत्याग्रह, सविनय अवज्ञा एवं निश्किय प्रतिरेष की अवधारणाओं को स्पष्ट 
कले के पूर्व किंग मार्टिन लूबर का एफ वफ्व्य गसगिफ प्रदीत होता है / मार्टिन लूवर 


] यंग टिया, 499-922 (मस 992) पृ 259-63 से नानदनेंस एज ए डागाम, पोतिसी एड 
डिमितल झा छोदश रहा । 
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में कह कि 'दूसो देशों मे तो मैं व्यूपिप्ट के रूप में जाता हूँ लेकिन भाएत में मैं एक 
तीर याजी के रूप में आता हूँ । उत्त भाप्त का अर्थ महात्मा गांयी है जो समस्त युग 
के एक वास्तविक महान पुरुष हैं। महत्त्वपूर्ण बात तो यह है कि भारत वह देश है जहाँ 
प्रामाजिक पीवर्तन की अ्हिंस्तक तकनीक विकत्तित हुई जिन्हें हमारे लोगों ने मंटिगुमी, 
जजावामा एवं दक्षिणी अमेरिका में अन्यत्र काम में लिया है । ये तकनीक प्रभावशाली 
एवं स्थाई लगी । ये काएगर सावित हुई ।'+ रविसय* लिखते हैं कि बर्तिन के नवीनतम 
म्युजियम में गाँपी जी के सम्मान में स्थापित उनकी विशात्र भव्य मूर्ति के पास एलंबर्ट 
जअएनसटीन का यद उद्धरण लिखा हुआ है कि "आगामी पीढियाँ मुक्किल से ही यह विश्वास 
कौंगी कि ऐसे हाढ मांस का पुतला कभी इस पृष्वी पर भी चलता या । वहाँ दो और 
गाँधी जी के वक्तव्य उदपुत किये हुये हैं, | उनमें एक यह दे कि 'सत्याग्रह बढ़ हथियार 
$ जो चुपचाप काम करता है और सबको ऐसा लगता है कि यह पीरे-पीरे काप करता 
है वस्तुत: ऐसा कोई दूसरा हृपियार नहीं है जो इतना प्रत्यस्त और तेजी से काम कराता 
हो ॥' दूछग़ है कि एजनीतिक शक्ति के हप में अ्िंसक प्रतितेष अभी शैशवावस््ा में 
ही है, इसकी क्षमताओं का अभी पूए पता नहीं चला है, जनता का अप्री इध! झक्नान 
नही हुआ है और मीडिया ने अभी इसे भली प्रकार प्रचारित नहीं किया है। 'इनके अतिरिक्त 
वहाँ यह भी लिखा हुआ है कि तानाशाही शक्तियों, शस््रीकण एवं नौकरशाही की 
इठ्धर्मिता के विघ्द्ठ अहिंसा की शक्ति निएन्‍्तः बढ़ती जा रही है । किस्ती भी प्रकार की 
हिंसा के विहद्ध पह अत्यन्त शक्तिशाली एवं प्रभावशाती शक्ति है। वह गाँधी जी के 
कुछ चित्र भी प्रदर्शित किये गये हैं जिनमें मेन्चेस्टर टेक्सटाइल वर्कर्स, ब्रिटिश हाउस ऑफ 
कामन्स को दिया गया भाषण, स्वदेशी समाज के लिये की गई उनकी अपील एवं बिटिश 
फात की होली, दाँधी फूच एवं 942 के भारत छोड़ो आन्योलन से संबंधित चित्र प्रमुप 
हैं।! 

श़त्याग्रह की अवधारणा का सूत्रपात 

गाँधी थी द्वाए लिखित 'ग्रीवेस्सेज ऑफ ब्रिटिश इंडियन्स इन साठय अफ्रीका 

में अन्याय के विहद्ध जिन शैज्ञी का जिक्र किया उसे बाद में जाकर सत्याग्रह कहा 
गया। उन्होंने इसमे यही तिया कि दक्षिणी अफ्रीका में हमारी शैली प्रेम हे घृणा को 
जीतने की है। दम ग्यक्तियों को दग्डित नहीं करना चाहते बल्कि सिद्धान्त; उनके तथो 
थातनाये भोगना चाहते हैं ।'३ शौदी ने प्रारंभ में इसे 'पेक्निव रेजिस्टेन्स' कहा और इसका 


१-2 एरिएद छाए रश्यूत, छेपा दिए दी ऐ एंग, इन करेस्ट ऑफ एन आत्टनेटिव, पतिटिक्स एरिटया, 
देरी, पृ ॥7 है 

3 हि पश्िकेशल्स ट्विरिजन, मिन्ट्री आफ एफामेडन एडड ब्रेदकीटंग, गवपिंट ऑफ एड्डिफ, 
9$8-89 धूप ह पृ 48 
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अर्य समझाया। हिन्द स्वगज्य मे गोपी ने तिखा है कि 'सत्याग्रह या आत्मबल को अंग्रेजी 
में पैतिय रेजिस्टेन्स' कहते हैं । यह शब्द उस तरीके के लिए व्यवरर में किया गया ऐ 
जिसमे अपने हक पाने के लिए लोगो ने खुद कष्ट उठाया है। यह शस्रबत का उत्य 
है। मुझे जो काम पसन्द न हो उसे मैं न कह्न तो मैं धत्याग्रह था आत्मदल रो काम 
लेता हूँ । मिसाल के लिए मात्र लीजिये सरकार ने एक कानून बनाया जो मुझ पर लागू 
होता है। वह मुन्े पसंद नहीं है। अब मैं अगर सरकार पर हमला करके उसे वह कानूने 
रदद काने को मजबूर करू तो मैंने शयीररल से काम लिया । पर मैं उत्त कानून को मंजूर 
ही न कछ और उसे न मानने की जो सजा मिले उस्ते खुशी से भुगत लूं तो मैंने आत्मबत 
से काम तिया अथवा सत्याग्रह किया । सत्याग्रह मे अपनी ही बलि देनी होती है ! 


इस बात को तो सभी स्वीकार कोंगे कि पर बलि से आत्म बलि कहीं ऊँची चीज 
है। फिर तत्वाग्रह की लड़ाई अगर न्यायसगत न हो तो केवत लड़ने वाले को ही कष्ट 
उठाना पड़ता है ! यानी अपनी भूल की सजा वह खुद ही भुगतता है, दूसरों को उसका 
दड़ नहीं भोगना पडता। ऐसी घटनाये कितनी ही हो चुकी हैं जिनमे लोग माहक दूसरों 
से लड़े-झगड़े। कोई भी आदी निश्शक होकर नहीं कह सकता कि अमुक काम खराब 
ही है। पर जब तक वह उसे खशब लगता है तब तक उप्तके लिए तो वह खराब ही 
है | ऐसी दशा मे वह काम न काना और इसके बदले में वह जो दु,ख मिले उसे भोग 
तेना यही सत्याग्रह की कुंजी है ।' 


सत्याग्रह के दर्शन के मूल में यह धारणा निवास करती है कि इस विश्य में केवल 
प्त्य का ही अस्तित्व है और यही सत्य चिल्तन है और विकाप्त की ओर ले जाता 
है । हमारे प्राचीन शास्त्री में सत्य के विपतीत शक्तियों का दमन काने के लिए पर्म-युद्ध 
की बात कही गई है जिसे केवत अवतार ही धग़्तल पर आकर लड़ते हैं । गोपी जी 
ने पर्म युद्ध की बात को तो स्वीकार किया लेकिन युद्ध को अहिंसफ बना दिया । स्वयं 
उन्हीं के शब्दों मे सत्याग्रह का अर्थ सत्य से तगे रहना या आत्मिक शक्ति को पातत 
पर ले जाना और इसके द्वाग विगेषी को गलत रास्ते से ठीक रास्ते पर लाना है। सत्याग्रह 
में हिंसा का प्रवेश होते ही यह तमाप्त हो जाता है। सत्याग्रह आत्म शुद्धि की तर्डा 
है | यह धार्मिक युद्ध है, धर्म काने का आरंभ शुद्धि से करना ठीक मालूम देता 
है ॥* सत्याग्रह का मूल मंत्र यही है कि सत्याग्रही स्वय॑ कष्ट उठाये, विशेधी को यातना 
न दे । सत्याग्रह की सफलता सता द्वारा अधिकायिक दमन के कारण भारी यातना भोगने 
में निहित है ।* अपनी आत्मिक शक्ति से विशेधी पर विजय प्राप्त को | सत्याग्रही का 


 मोहनद्ाप्त करमचन्द घोपी हिन्द स्वाज्य, सताहित्य प्रकाशन पृष्ठ 8(-85 
2 रऐी अत्मझुदा, पू 378 
3 प्ंग (हिपा, 8 मई, 7930 
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उद्देश्य अन्यायी को दबाना नहीं होता है दौत्क उसका इृदय परिवर्तन करना होता है । 
पुन. गोपी जी के शब्दों में, “वह व्यक्तिगत कष्ट सहन के द्वाग अमरिकार प्राप्ति को एक 
तीझा है। यह शद्ो के द्वार मुकादता करने रा उल्टा है। सत्याग्रह सब घरों वाली 
तलवार है जिप्तका किसी तरह भी प्रयोग किया जा सकता है । जो इसका प्रयोग करता 
है वह दोनो का कल्याण करता है। खूब की एक बूंद बहाये बिना यह दुरणाकी परिणाम 
चैदा करता है ॥! उनके अनुसार सत्याग्रह केवल सरकार के विरुद्ध ही नहीं किया जा 
सकता, वह फिठ्ती अन्याय के विरुद्ध भी किया जा सकता है ॥2 


सत्याग्रही के गुणो में यह आवश्यक है कि वह सहिष्णि छे। उत्तके हृदय में प्रेम 
और पूर्ण सहिष्णुता होनी चाहिये ताकि अन्य व्यक्ति बिना किसी भय के उसकी आतोचना 
भी कर सके । सहिष्णु होने के स्ताथ ही साथ उसे बहादए भी होना चाहिए । गाँधी जी 
के ही शब्दों में 'नामर्द कभी सत्याग्रही हो ही नहीं सकता, इसे पक्का समझिये । हों, 
यह सही है कि देह से दुबता पतला आदमी पी उत्याग्रही हो सकता है। सत्याग्रह एक 
आदमी भी कर सकता है और लाखो आदमी मितकर भी । सत्याग्रही को फ्रौज़ खड्टी 
फने की जछात नयी पड़ती | कुश्ती से कता सीखने की जझत भी नी होती । उसने 
अपने मन को वश में किया कि वह फिर वनएज लिह की तरह दहाड़ शाकता है और 
उस्तकी गर्जन जो लोग उसके दुकून बन बैठे हें उनका कतेजा कंपा देती है 3 

सत्याप्रही के अन्य मुद्दों में भय रहित होना, शरीर श्रम में निष्ठा रखना, स्वदेशी 
से प्रेम, अस्पृश्यत निवारण, विनम्रता औरए सर्वएर्म समानत्व में मनर्ा, वाया, कर्मणा 
विशास करना भी आवश्यक है । 
सत्याग्रह को प्रविधियों 

गांपी जी ने शत्याग्रह को एक गजदीतिक अख्ल के रूप में फाम में लिया | जिन 
रो में उन्होने सत्याग्रह का प्रयोग किया उनमें निम्नलिखित मुख्य हैं --- 
4. अप्तदपोग 


असहफेग के नफ़ारालक एवं संम्णत्मक दोनों ही पहलू हो सकते हैं। मोदी 
जी के शब्यो मे ब॒ु्ई से असहदयोग करना रताई से सहयोग करने के बग़बर है, लेकिन 
अहिंसा इसके तिए अनिवार्य है। हिंसा दृष्ति हे किया गया असहयोग अन्त में दुनिया, 
में बुर को हयने के बजाय ददाने का हपियार बन दाता है ।( असहयोग का तात्पर्य 





4 हि छण्ज्य, पृ. 79 
2 पे एम्दाद और विदा, पृ 458. 


3 घ्योज्टर दृढ़ दहुएत, बरुएर शै हि रुष्ट केश, नंद दर एस्ललिद धडम, अइमशबाइपू 332. 
4 दिल छट्स्व पूछ ६३ 
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आत्म समर्पण नहीं है, धृणा भी नहीं है, बुगी नीयत भी नहीं है, विरोधी का नुकस्तान 
भी नहीं है- केवल न्याय के लिए अन्याय के विऊद्ध अपने तरे समर्थन का खींच लेना 
है जिससे अन्यायी का हृदय परिवर्तित हो जाय ।7 विशेधी की अतुविधा के कारण जो 
उस्ते कष्ट हो उससे सत्याग्रही को भी कष्ट होना चाहिये क्योंकि असहयोग व्यक्ति से 
नहीं किया जाता, जीवन से नहीं किया जाता, मानवता से नहीं क्रिया जाता, वह तो 
अन्याय से किय्य जाता है, उप्ते चाहिए कि वह प्रतिपक्षी क्रो यह अनुभव कादे कि सत्याग्रही 
उसका मित्र और शुप्रचिन्तक है 2 
2, सविनय अवज्ञा 

सन्‌ 933 में गाँधी जी ने सविनय अवज्ञा आन्दोतन चलाया । इसका अर्प 
अहिंता और भग्नता के साथ कानून को भंग काना है। इसका उद्देश्य व्याप्त अनैतिक 
कानूनों को अदितात्मक ढंग से तोडना है । असदयोग की भाँति इसमें भी विशेषी को 
प्रेम से जीतना है। यह त्तब ही संभव है जबकि सत्याग्रदी में सव्याई हो, श्रेष्ठ भावना 
हो, वह संयमी एवं अनुशासित दो तथा उसमें पृणा तथा दुर्भावना न हो । 


उपवासप्त शदीी, मन और आत्मा की शुद्धि करता है। वह ;न्द्रियों का दमन करता 
हैं और उस सीमा तक आत्मा को मुक्त करता है। इडताल सरकार और जनता के मन 
को प्रभावित काने वाला शात्र है जितके द्वार अपनी न्यायोचित मांगें मनवाई जाती हैं । 
बहिष्कार का प्रयोग गाँधी जी ने विदेशी चीजों, न्यायालयों, सरकारी नौकरियों, विद्यालयों, 
उपाधियों आदि को त्यागने की अपीत द्वाय्र किया उन्होंने स्वय॑ ग्रेशट एक्ट के विग्षेष 
में उन्हें प्राप्त केसरे हिन्द पदक, युलु विद्रेद पदक एवं बोअर युद्ध पदक का बहिष्कार 
किया । डॉ. गोपीनाप धवन के अनुसार गाँपी जी से बहिष्कार को सत्याग्रह में बहुत 
कम रघान दिया है। इसके अलावा उनका इस बात पा भी बत है कि बहढ़िष्कृत व्यक्ति 
को आवश्यक सेवाओं से वंचित नहीं किया जाना चाहिये | ऐसा करना हिंसा है। हिजात 
का अर्प अन्यायी शासक और उसके द्वारा बनाये गये अनैतिक कानून के विश्ेध में स्वे्मा 
से उस देश या स्थान को छोड़ कर अन्यत्र चले जाना है। 


फावगरी 27, 930 के य॑ग इडिया में गोपी जी ने सत्याग्रहियों के लिए निम्नत्िखित 
नियमों का पालन करना आवश्यक बताया --- 
3 सत्याग्रही क्रोप न को | 
2 दह विद्येधी के क्रोध को बर्दाश्त को ) 


2 चावद्य के अनुषद पृ, 9 
2 के एव. वर्मा दजनतिझ पिषारपरएँ शाग-2, पृ 47 पर बदुपुत ! 
3 ऐैलाब पवन, बढ़ी पुस्तक 242 
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यदि विशेधी उसे कोई हानि पहुँचाये तो भी वह उसे सहे, बदला न ते, दण्ड के 
भय के करण वह विवलित न हो । 

किसी अधिकारी द्वार मिफ्तार किये जाने के आदेश पर सहर्ष गिएफ्तारी दे, यदि 
उप्तकी स्मति जद की जा रही हो तो उत्तका भी विशेष न को । 

यदि कोई ऐप्ती सम्पततिं ली जा रही है जो सत्याग्रही के कब्जे में हैं और जिसका 
उह न्याप्ती है तो उप्तकी रक्षा करना उसका फर्जे है चाहे इस कार्य में उसके प्राण 
चले जायें । 

अतः एक सत्याग्रही कभी भी अपने विशेधी को अपमानित्त नहीं कोण और इस 
प्रकार की किसी गतिविधि में माग नहीं लेगा जो अहिंसा की भावना के विद्रद्ध 
हे 


3. निष्क्रिय प्रतिरोध 


कुछ त्ोग सत्याग्रह और निष्क्रिय प्रतिरोध में विशेष अन्तर नहीं करते, लेकिन 


ऐसा उचित नहीं है । निष्क्रिय प्रतितिष एक एजनीतिक हथियार है जबकि सत्याग्रह 
आध्यात्मिक शक्ति का प्रतीक नैतिक शस्त्र है। निष्क्रिय प्रतिरोध निर्वतों का शत्त्र है 
जबकि सत्याग्रह वीगे का । निष्क्रिय प्रतियेष में शत्रु अथवा विपक्षी के लिए प्रेम का कोई 
स्पान नहीं दोता । निष्क्रिय प्रतिऐेय में हिंसा की संभावना हो सकती है जबकि सत्याग्रह 
तो किप्ती भी हतत में ढिंसा के प्रयोग की अनुमति नहीं देता । 


सत्यागह और निष्क्रिय प्रतिरोध में ऊंतर 


गौंपी दर्शन के सुप्रप्तिद्ध व्याख्याकार डॉ. गोपीनाथ घवन के अनुसार सत्याग्रह 


और निष्फिय प्रतियेध में मूल अन्तर इस प्रकार है --- 


३. 


निष्क्रिय प्रतितेष जिस रूप में पश्चिमी देशों में प्रचलित या वढ़ एक काम चताऊ 
राजनीतिक शत्तर है जबकि सत्याग्रह एक नेतिक शस्त्र है और उसका जाणर है 
शागीरिक शक्ति की अपेधा । 

निफिय प्रतिरोध दुर्बत का शस्त्र है जबकि सत्याश्ह का प्रयोग केवल वही कर 
सकता है जिसमें दिना मारे मरने का साहस है । 

निष्क्रिय प्रतिद्रेष मे उद्देश्य होता है प्रत्रिपणी को इतना पोशान करना कि वह 
रए मान ले। सत्याग्ही का वद्देश्ल है प्रेम और पैर्यपूर्वक कष्ट सहन द्वाग विशेषी 
का हृदय परिवर्तन करना । 

निफिय प्रतितेष मे विगेी के लिये प्रेम की मुंजाइश नहीं होती, पर सत्याग्रह में 
घृथा, दुर्भावना इत्यादि के लिए कोई स्पान नहीं होता । 

निष्किय प्रतितेष सतस्मक है जबकि सत्यागढह गत्यात्मक है | 

निफिय प्रतिेष नियेशत्मक रूप से कार्य झाता है, इसका कष्ट सहन अनिच्ण 
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पूर्वक और निष्फल होता है । सत्याग्रह विधेयात्मक हप से कार्य करता है- प्रेम 
के कारण प्रसन्नता से कष्ट सहन को फलप्रद बनाता है ! 

7... निष्क्रिय प्रतिरोध मे आन्तरिक शुद्धता का अभाव होता है और वह नैतिक साधनो 
को आवश्यक रूप से नहीं अपनाता और प्रयोग करने वालो के नैतिक प्ुधार की 
अपेक्षा करता है। सत्याग्रह में उद्देश्य स्ेद्धि और आन्तरिक सुधार में घनिष्ठ 
सबंध हैं। 

8 निष्क्रिय प्रतिरोध का प्रयोग सार्वभौमिक नहीं होता । उसका प्रयोग धनिष्ठ संबंधियों 
के विरुद्ध नहीं किया जाता जबकि सत्याग्रह का प्रयोग सार्वभौमिक है। सत्याग्रह 
अपने मित्रों, अपने परिवार और यहाँ तक कि अपने रवयं के विकद्ध भी किया 
जा सकता है। 

9. निष्क्रिय प्रतिरोध दुर्बलता और निराशा की भावना से प्रयुक्त होने के क्रारण मानसिक 
और भौतिक दुर्बलता को बढ्मता है । सत्याग्रह सदा आन्तरिक शक्ति पर जोर देता 
है और उसका विनाश करता है। 

0 निष्क्रिय प्रतिग्रेध वास्तव मे निष्क्रिय नहीं होता, उसका प्रतिगेष सदा सक्रिय होता 
है। सत्याग्रह उत्तकी अपेक्षा अत्याचार और अन्याय के विढ़द्ध अधिक फलप्रद 
और निश्चित विशेष है !? 

ग्रज्य, स्वगज्प, जनतंत्र एवं समाजवाद 

गाँपी के चिन्तन के मूल मे स्वत॑त्रता है, यह स्वतंत्रता व्यक्ति की है और साथ 
ही यह परित्थिति निपपेक्ष भी है। व्यक्ति का ध्येय आत्म साक्षात्कार अथवा सत+चित+ 
आनन्द की प्राप्ति करना है, अत: सामाजिक एवं ग़जनीतिक संस्यायें ऐसी होनी चाहिए 
जो व्यक्ति की सतंत्रत्ा मे तनिक भी बाधक न हों, बल्कि सहायक हों । दूसो शब्दों 
में केन्द्रीकृत सत्पाये मनुष्य की स्वतत्रता एवं आत्म-निर्णय के अधिकार को कुण्ठित 
करती हैं। अत: ऐसी सारी संत्याये त्याज्य हैं जो हिंसा, उस्तीडन एवं पाशविक शक्ति 
पर आपत्ति हो । चूंकि राज्य हिंसा पर आपारित है, अतः यह समाज के लिए बहुत 
आवश्यक और उपयोगी नहीं है। आदर्श स्थिति मे तो गज्य की आवश्यकता ही नहीं 
झैगी, लेकिन जब तक इसकी आवश्यकता पड़े इसका न्यूनतम प्रयोग होना चाहिए। 
ग़ज्य केन्द्रीकृत यवस्था का प्रतीक है और केन्द्रीकण का अहिंसा से कोई तालमेल बैठ 
ही नहीं सकता । केन्द्रीकण व्यक्ति की खत॑ंत्रता और अन्त.काण से मेल नहीं 
खाता । राज्य दुर्वलतम स्थिति में फिर भी बर्दाश्त किया जा सकता है। जय प्रकाश नाग्रयण 
के शब्दो में केन्द्रीय सत्ता रेतगाडी में खो की घंटी की भौति हो जिसका मुस्ताफिए 
आवश्यकता पड़ने पर उपयोग कर सके। वैसे गांधी का राज्य पत्ता से कोई प्रेम न था, 


3 के एन वर्मा प्रश्वात्य राजनीतिझ विकाषाायें, साथ 2, पू 468-469 
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बढ़ तो प्राय: कन्न करते थे कि भले आदमियों का राज सत्ता से कोई संग्रेकार नहीं होना 
चाहिये । यही कारण था कि उन्होने यह सुझाव दिया था कि स्वतबत्ा प्राप्ति के उप 
कंग्रेत्त लोक सेवक स्ध के रुप में परिवर्तित हो जाय और जो लोग सत्ता की एजनीति 
और पद प्राप्ति में रुचि रखे उन्हे कांग्रेस छोड़ देनी चाहिये । सार यह है कि ग़ज्य कोई 
पऔष्ठ संस्था नहीं है, यदि मनुष्य इसके बिना ही काम चला सके तो सर्दोर्परे है लेकिन 
चूँकि यह सभ्य नहीं प्रतीत होता अतः राज्य की समाज जौर मनुष्य के सामाजिक सबयों 
मे न्यूनतम भूमिका ही रहनी चाहिये । यहाँ गाँधी और मार्क्स एक दूसे के बहुत नजदीक 
आ गये हैं, मार्स का कथन है कि जब समाज वर्ग विहीन हो जायेगा तो स्वत. राज्य 
मुरन्ना जायेगा । गाँधी ज्यादा व्यावहारिक एव तार्किक है जबकि वह प्राएभ से ही एज्य 
को दुर्वत अवस्या में देखना चाहते हैं जबकि मार्क्स वर्ग शत्रुओं को मष्ठ कामे के लिए 
सक्रमण काल में तो राज्य को अत्यधिक शक्तिशाली बना देते हैं । मार्क्स यह भूल जाते 
हैं कि श़ज्य पर काबिज वर्ग अपनी सत्ता का शियिलीकरण कब होने देगा। मानव स्वभाव 
के पाएयी गौपी एज्य और उस पर काविज वर्ण-को प्रारभ से ही दुर्बलतम देखना चाहते 
हैं। 
गाँपी द्वाए प्रतिपादित स्वाज की अवधारणा के तीन मुख्य तत्व हैं --- प्रथम, 
उन्होंने व्यक्ति की स्वतत्रता पा बल दिया है न कि सामूहिक स्वतत्रता पर । जनता के 
स्वरन का अर्प व्यक्तियों के स्वगज का ही तो योग है । व्यक्ति की स्तंत्रता को नकार 
कर कोई पी समाज स्वतंत्र नहीं हो सकता । यदि व्यक्ति की स्वतत्रता का लोप हो जाता 
है तो फिर समाज में बचता ही क्या है ? प्यॉक्ति की स्वतंत्रता को नष्ट करने से ध्तमाज 
ही नष्ट हे जाता है। व्यक्ति की त्थिति मशीन के पुर्ज की भोति हे जायेगी ।* 
द्वितीय, छत॑त्रता का आयार अहिंसा है। अहिसा के विना खवणज की कपना 
भी नही की जा सकती । भाषण, साठन, यर्म और प्रेस की स्वतन्ता ग़ज्य के लिए 
आवश्यक है। गौपी के शब्दों मे मेरी स्थग़ज की कल्पना के बोरे मे कोई प्राति महों 
होनी चाहिए । यह विदेशी नियंत्रण हे पूर्ण हयतं्ता और राय ही आर्थिक खतबता भी 
है । इस प्रकार आपके पास राजनीतिक और आर्थिक दोनो ही स्वतत्रताये हैं, इसके भी 
दो और उद्देश्य हैं जिनमे एक नैतिक और सामाजिक है और इसी से जुड़ा उच्चतम अर्पो 
में पर्म है । इसे हिन्दू पर्म, इस्ताम और ईसाई धर्म है लेकिन यह इन सब भी ऊपः 
है। आप इसे सत्य कह सकते हैं जो कि एक जीवित सत्य है, जो सब जगह है, छो 
समझ विदाश और पीवर्तन छे भी परे है। मैतिक और धार्मिक उत्थान अहिंसा से पढचाना 
जा उड़ता है। यह स्वएज छत था है जो विकृत हो जायेगा यदि इसझ्र कोई भी भाग 
गतत हुआ तो हम सत्य, अहिंसा, ईस्वर मे जीवन्त विज्वास्त के बिना गजनीतिक और 


क. हरियन, रर्च, 25, 935 
३ हरिज्त, फरवरी, 982« 
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आर्थिक स्वतजता तथा नैतिक और सामाजिक विउास प्राप्त नहीं कर सकते ।! 


स्वयं गाँधी जी! के शब्दों मे हम ग्राम स्वगाज्य की अवधारणा को सक्षेप मे प्रत्तुत 
करते हैं --- 

“मे ग्राम स्वग्रज्य का विचार है कि यह एक पूर्ण गणराज्य है, जो अपनी मूलभूत 
आवश्यकताओ के लिए अपने पडोप्तियो से स्वतत्र है और फिर भी वे एक दूसो पा आश्रित 
हैं- सत्यागह और असहयोग पर आधारित अहिसा ग्रामीण समाज का सम्बल होगा। 
चूँकि प्रचलित अर्थ मे कोई सजा की व्यवस्था नहीं होगी । यह पचायत ही, वहाँ की 
व्यवस्थापिका, कार्यपालिका और न्यायपालिका होगी !.*.« वह पूर्ण जनतन्त्र होगा जिसकी 
आपारशिला व्यक्ति की पूर्ण त्वतन्व्ता होगी । यहाँ व्यक्ति ही अपनी सरकार का निर्माता 
होगा ।! पुन. गाँधी जी के अनुसार 'खतंत्रता नीचे से प्रारंभ होनी चाहिये। प्रत्येक गाँव 
एक गणराज्य अथवा पचायत का ऱज्य होगा । ऐसा समाज अनगिनत गाँवों का होगा 
जहाँ जीवन समुद्र की लहरों की भाँति एक के बाद एक पेरे या वृत्त के जैसा होगा, जिसके 
मूल मे व्यक्ति होगा । गाँधी के स्वगाज की अवधारणा स्वदेशी पर आधारित स्वावतम्बन 
को लेकर चलती है जो पश्चिमी जनतंत्र की अवधाएा से मूल नहीं खाती । पश्चिम की 
नकल करना जूठन खाने के समान है जो शर्म की बात है। स्वग्गज का अर्प यह भी 
है कि जनता स्वव अपनी व्यवत्या का निर्माण करे जो वहाँ की राजनीतिक, सांह्कृतिक, 
भौगोलिक परिस्थितियों एव आवश्यकताओं के अनुरुप हो ।” उन्होने3 लिखा है कि "मैंने 
एक दारिद्रय पीड़ित भारत का चित्र नहीं खींचा है जिसमे लाखो आदमी अनपढ हैं । 
मैने तो अपने लिए ऐसे भारत का चित्र खौंचा है जो अपनी बुद्धि के अनुकूल मार्ग पर 
निरन्तर प्रगति कर रहा है। मैं इसे पश्चिम की मर्णासन्न सम्यता क्री पई क्लास या 
फ़र्ट क्लास नकल के रुप में चित्रित नहीं करता । 

गाँधी जी ने जनतंत्र को परिभाषित करते हुए बताया कि यह प्माज के सभी 
वर्गों के समस्त भौतिक और आध्यात्मिक साथनो को सबकी भलाई के लिए संगठित करने 
की कला और विज्ञान है।4 उनका मानना है कि जनतंत्र वह है जिसमे दुर्बल और सबल 
सभी लोगो को समान अवसर प्राप्त हे, लेकिन उनका मत है कि विश्व में ऐसा देश 
कोई भी नहीं है ।% 


अनियार्यत: गाँधी जी के चिन्तन मे प्रजातंत्र के प्रति निष्ठा प्रकट होती है क्योंकि 
उनकी यिद्याएणार में व्यक्ति को जो सम्मान प्राप्त है, वी प्रजातत्र का भी आपार है। 


3 ऐीजनिन, जुताई, 26, 3942 
2 दीडा, 287 946 
3 एरिजन, 267 942 
4 55 एड मेई 27, 939 


पघ्रतिनिधि रजदीतिक विचारक | 249 


सा यह है कि व्यक्ति का सर्वोच्च एवं सर्वांगीण विकात्त गाँधी जी के विन्तन में प्रमुख 
स्थान एछता है। यदि प्रजातत्र, शाप्तन अयवा जीवन की वह पद्धति है जो समाज के 
स्पा व्यक्तियों को समानता के घग़ात॒ल पए संगठित कर उन्हें उनकी सर्वोच्च मजिल तक 
पुँचाही है ठो गौधी को यह अत्यन्त प्रिय है लेकिन पक्षियमी प्रजातत्र अथवा सतदीय 
प्रणाली ऐसा काने में सर्वया अप्तमर्य है । 


संसदीय जनतंत्र के बोरे में शादी जी के विचार उनके मुख्य ग्रय हिन्द 
स्वाज्य! पे यहाँ उदघुत किये जा रहे हैं। जिसे आप पार्लियामेट की माँ कहते हैं वह 
ते वान्न और वेश्या है। ये दोनों शब्द कठोर हैं, पर उछ पर पूह़ी तरह चरितार्ष होते 
हैं। उसे बाप्म हैं इसलिये कहता हूँ कि अब तक उसने एक भी अच्छा काम अपने-आप 
नहीं किया । उप्तकी स्वाभाविक रुप से ऐसी स्थिति है कि उसके ऊपर दबाव देने वाला 
कोई ने हो हो वह कुछ भी न को । और वेश्या वह इसलिये है कि जो मत्रिमइल वह 
बनाती है उसके वश मे रहती है । पानमिट के मेम्बर ढोंगी और स्वार्थरत दवोते हैं । सम 
को अपनी अपनी पद्च रहती है। पार्लमेट कुछ करती है तो डर कर ही करती है । जज 
जो किया जाय उसे कल रदूद करवा देना पड़ता है । उन्हीं के एक महान लेखक कार्लायत 
ने पात्मिद को दुनिया का यकर्वास याना' कह्ा है जो जिस दल का सदस्य होता है वह 
आस मूदकर उत्ती को वोट देता है, देने को मजबूर है। कोई इस नियम का अपवाद 
बन जाय तो समन्न सीजिये कि उस्तकी मेथी के दिन पूरे हो गये । जितना समय और 
पैप्ता पार्तमेट बरबाद फरती है उतना समय और वैसे थोड़े से भले आदमियों को सौंप 
दिया जाय तो उद्घा हो जाय-- एफ मेंबर ने तो यहाँ तक कद दिया है कि पात्मिट इसे 
तागझ भद्दी रही कि कोई सच्चा ईसाई उसका सदस्य हो सके । 


पार्तमेंट दो मैने जो वेश्या कठा वह भी ठीक ही है। जो दुर्गति वेश्या की होती 
है वही सदा उसझी होती रहती है । प्रधान मंत्री को पामेढ की बिता अधिक नहीं 
हेती । वह तो अपनी शक्ति के मद में चूर रहता है। उसका पक्ष कैसे जीते इसी की 
उत्तको चिंता रहती है । 


जो अग्रेज चुनाव में मत देने के अधिकार वोटर' है उनकी बाइवित अपबार 
है ऐे हैं। अथबारे के सह्यो वे अपनी गाय कायम फरते हैं। अखबार ईमानदार 
नहीं हैं। एक रात दो वे दो रूप मे देते हैं। एक पक्ष वाला जिस यात को पर्वत बनाका 
रिया है दूमे पक्ष याता उसी को राई-बना देता है । ऐसे अयवार जित्त देश में हों वहाँ 
के सेएों की अब दर क्या होगी »* ऐसे लोगे की पार्समेट मी वैसी ही होनी चाहिये । 

झर यह है कि गौदी ऐसे जनतंत्र में विश्यात करते हैं जिसमे दुर्घततम व्यक्ति 
के प्रायमिकता मिले (इसझ्े अन्त्योदय कहा गया है) जिसमें व्यक्ति सर्वोपरि हो, जितमें 





६ शेदनपन झापदन्ए एऐ दिल छाटज्य, झाद्िय प्रकाशन चू 2३ से 27. 
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किसी भी आत्मा का दमन न हो, जिसमे कोई ऊँचा या नीचा न हो, जिसमे सबकी 
सहभागिता हो और केवल सख्या के बल पर किसी भी और यहाँ तक कि एक व्यक्ति 
पर भी निर्णय न थोपा जाय । यह सत्ता का पूर्ण विक्रेन्द्रित रूप है जो अहिंसा और सहयोग 
पर आधारित है। स्पष्ट है कि ससदीय जनतत्र का वर्तमान स्वरषप अपने शुद्धतम स्वरूप 
में भी गाँधी को स्वीकार नहीं है। यही कारण था कि उन्होने स्वतंत्रता प्राप्ति के उपांत 
काग्रेस के प्रचलित स्वरूप के विधघटन की बात जोर देकर कही थी | उसे लोक-सेवक 
सघ के रुप मे परिवर्तित होने पर जोर दिया था क्योंकि सत्ता मे रहकर आप इसे नियमित 
नहीं रख सकते । इसको नियमित सत्ता से दूर रख कर ही किया जा शकता है क्योंकि 
भत्ता मनुष्य को भ्रष्ट कर देती है ! गाँधी को विश्वास्त या कि यदि मेरा स्वप्म पूय हो 
जाय तो भारत के सात लाख गाँवों मे से प्रत्येक गाँव में समरृदर प्रजातंत्र बन जायेगा, 
उस प्रजातत्र का कोई व्यक्ति अनपढ़ न रहेगा, काम के अभाव में कोई बेकार नहीं 
खेगा [7 

यदि समाजवाद का अर्थ सभी नागरिकों की स्वतंत्रता, समानता एवं भ्रातृभाव 
के सिद्धातो पर आधारित सर्वांगीण विकास है तो गाँयी जी को ऐसे समाणयाद से कोई 
आपत्ति नही है। असमान वितरण, शोषण, पूजीयाद, अनियत्रित व्यक्तिगत सम्पत्ति आदि 
के गाँधी भी प्रथल विदेपी है । यहाँ उनका चिन्तन समाजवादी है, लेकिन उन्हें उस 
त़माजवाद से पृणा है जो व्यवित्त की स्वतंत्रता को छीन कर एक समूढ़ या यर्म को दे 
दे तथा समाजवादी रामाज की रचना के भाम पर राज्य प्रचण्ड शक्तियों का अपिग्रदण 
कर ले | उनकी मान्यता थी कि प्रचलित समाजवाद के विभिन्न प्रकार व्यक्ति की स्वत॑त्रता 
पर प्रहार करते हैं। व्यक्ति के पास कुछ भी नहीं रहता, यहाँ तक कि शरीर भी उसका 
नहीं है । 


सुप्रतिद्र अमेरिकन पत्रकार लुई फिशर ने भौधी जी से पूछ लिया कि क्या यह 
समाजवादी है ? गाँधी ने उतर में कह कि मेरे समाजवाद का मतलब है सबके लिए 
समाजवाद। मैं गूंगे, बहरे और अंधों की ग़ख पर प्रगति नहीं काना चाहता । जिसे आजकत्त 
समाजवाद कहा जाता है, उप्तमे अपने व्यवित्तत्य की रक्षा नहीं होती, अभिव्यक्ति की 
स्वतत्ता नहीं रहती, आपका अपना कुछ भी नहीं तोता ।2 

प्रो. किशोरीलाल मशुवाला का कथन है कि बहुत ले व्यक्तियों को साम्यवाद और 
गाँधीवाद बिल्कुल समान दिखाई देंगे- कुछ लोगो का विचार है कि हिंसा रह्वित साम्यवाद 
माधीयाद है लेकिन यह समानता उती प्रकार भ्रामक है जिस प्रकार यह कहना कि लाल 
रंग पीले तथा नीते रंग रहित हग रंग है अथवा एक कीड् विष [हित सर्प है ।3 आचार्य 


3 झरीजन, 26/7/2942 
2. दिष्णु भगदान दरग उश्घुत, दही पुस्तक, पृ 35 
3 के ही मशुदार रोँदी एण्ड मर्व्स, पृ 39 


प्रतिनिधि राजनीतिक विचाएक | 22॥ 


विनोबा भावे गाँधी और मार्क्स के चिन्तन में मौतिक अन्तर मानते हैं और दोनो विचार 
धाराओं में कहीं मेल्र नहीं देखते ॥! स्थय विनोवा के ही शब्दों में, मार्क्सवाद हिंसा को 
अपनाने में नहीं हिचकरा, ईशखर को मानने से इकार करता है वह धर्म को अफ़रीश के 
सम्मान समझता है। यह गॉधी के धर्म प्रधान विचारों से मेत नहीं खाता । 


समाजवाद और गाँधी चिन्तन के मूल मे अतर साधनों को सेकर है। प्रथम, गाँधी 
झा स्पष्ट विचार है कि उत्तम साध्य को प्राप्ति के लिए साधन भी उत्तम ही होने चाहिये 
जबकि समाजवाद मे साधनों की पवित्रेता कौ कोई अवधारणा हीं नहीं है। द्वितीय, गाँधी 
किसी भी हालत मे वर्ग-तंघर्ष को स्वीकार नहीं करते जबकि समाजवादी चिन्तन का 
यह केन्द्रीय विन्दु है । मानव सबंधो में हिंसा की गाँधी-चिन्तन में कतई गुणाइश 
नहीं है जबकि साम्यवाद अपने घेय तक पहुँचे में दिंसा के खुलकर प्रयोग की इजाजत 
मी दे देता है। सर यह है कि गांधी पर्ग-संघर्ष की जगह वर्ग-सामजत्य में विशास 
रखते हैं। तृतीय, राज्य की अवधारणा को लेकर भी गाँधी और मार्क्स मे एक मौलिक 
अंतर है । यह सदी है कि गावर्स ने अन्ततोगत्वा जिस समाज की कल्पना वी वह 
राज्यविदीन है क्योंकि यह वर्गविहीन बन जाता है। जैसा कि पहिले भी एष्द किया जा 
चुका है कि मार्क्स एज्य के मुनि की दाव करते हैं । यहाँ बडरण्ड रतल का यह कंपने 
सटीक है कि जबकि साम्यवादी दल स्वय मे एक सुविधाभोगी वर्ग बन गया है तो समाज 
वर्ग विहन कैप्ले होगा ? जब तक समाज वर्ग विहीन नहीं बनता स्व तक राज्य विहीन 
नहीं बन पायेगा क्योंकि जैसा कि मार्क्स मानते हैं राज्य एक वर्ग के हाथ मे दठपुतली 
है और इसका उद्देश्य दूसरे वर्ग का शोषण करना है। यहाँ मार्क्स के मुकाबले गोधी 
अधिक ययार्यवादी एव तार्किक हैं। घौवी बात यह है कि दोनों के चिन्तन का परातत्त 
भी एक सा नहीं है। गाँधी उन चन्द विचाएफ़ो मे हैं जिनके विन्तन की व्यक्ति म केवल 
पाई है बल्कि उ्तके मूल मे है। मार्क्स के चिन्तन में व्यक्ति उभर नहीं पाया, उन्होंने 
समाज और समूह के कत्याण की बात सोची, लेकिन गौधी समूह की तानाशाही से व्यक्ति 
की रा के प्रति जागह्छ थे । ब्क्तिगत़ सर्मति को लेक भी दोनों में यर्यापि फाफी 
समानता मिलती है लेकिन गाँपी कहीं अधिक क्रातिकारी नजर आते हैं । गांधी का ऐसा 
कथन ऊि 'सर्भी भगियो, डाक्टरो, वफ़ीले, व्यापारियों एवं अन्य लोगो को एक दिन के 
ईमानदार से किये गये कार्य के लिए समान वेतन मिलना चाहिये, मार्क्स के साहित्य 
में ऐसा कहीं नहीं मिलता । अंत में दिनोदा के शद्धों में दोनों में अन्तर इस प्रकार है । 
“दो आदी एक दूसरे से मिलते जुतते थे कि लोगो को बढ़ी आत्तानी से एक दूसेर के 
बे में प्रम हो जाता दा, पान्‍्तु उनमे अंतर केवज् इतना था कि एक सांस ले सकता 
दा और दूसे की सांस गायव दी। परे, शान्द्रप्रत्माद वर्मा की इस यात पे सहमति व्यक्त 


3 हो शन्टिमाइ वर्ष, छेड्स ऐरिटिकल प्येरे, विफस एब्रिशिंग हठस, देहली, प 43! 
 पिदेग' दी घृदिप, दपेक्‍्त पुल पृ 37. 
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की जा सकती है कि गाँधी ने मार्कसवाद के आयार को ही अस्दीकार कर दिया है जिसके 
दो मुख्य काएण हैं। प्रथम कि यह जनता पर योपा गया है और द्वितीय कि यह सामाजिक 
परिवर्तन केवल अहिंसा के द्वाग्र ही सभव है। अल्ित्ववादियों एवं “नूलेफ्ट' ने मर्कावाद 
की कमजोरी को पकड़ा है और वह मनुष्य की उपेक्षा है। इस प्रसंग में गौधी को प्रमुष 
दार्शनिक कहा जायेगा जिन्होंने इससे न केवल अपना अप्तंतोष ही व्यक्त किया बल्कि 
एक हल भी सुन्नाया, जो शायद एक मात्र व्यावहारिक हल है । 


अंत में डॉ महादेव प्रसाद शर्मा के शब्दों मे गौधी चिन्तन की सम्बद्धता पर यह 
कहा जा सकता है --- गाँथी-दर्शन विशुद्ध भारतीय उपज है। विश्व के लिए यदि भारत 
का कोई सदेश है तो वह उसमे निहित है । भारत की उन्‍नति और विकाप्त का यदि कोई 
अपना विशिष्ट मार्ग है तो उसे वहाँ दूंगा जा सकता है। युद्ध और सपर्ष की विभीषिका 
से त्रस्त विश्व राजनीति को गाँधी-दर्शन भारत की अभयदान रृप भेट है ।' गाँगी के 
आलोचक इस कथन को अतिशयोक्तिपूर्ण कह सकते हैं । वे कह सकते हैं कि गोपी 
कोई प्रद्धति पूर्ण एजनीतिक अथवा आर्थिक विवारक नहीं ये । जैसा कि प॑, जवाहरलाल 
नेहरू का कथन है कि 'हिन्द स्वग्रज्य” वर्तमान समस्याओं का हत ढूंढने में मदद नहीं 
कर पाती । ट्रस्टीशिप का सिद्धान्त अव्यावहारिक है, आज तक कोई सही मायने में ट्रत्यी 
महीं बना, मानव स्वभाव को दृष्टिगत रखते हुए ग़ज्य की प्रबल भूमिका से इन्कार 
नहीं किया जा सकता । आधुनिक सामाजिक संरचना में आर्थिक एवं राजनीतिक व्यवस्था 
की अपरिहर्यता को गाँधी मजर अन्दाज कर देते हैं जिसके कारण वह स्वप्रलोकीय विचाएकों 
की श्रेणी में चले जाते हैं। इस आलोचना में न जाकर केवल इतना ही कहा जाना यहाँ 
उपयुक्त है कि समस्याओ का एक मात्र समाधान चाहे गाँधी चिन्तन न हो लेकिन समाधान 
ढूढने की दिशा में जब प्रयास्त किये जायेगे और जिस मॉडल' पर सहमति होती प्रतीत 
होगी वह पूर्णतया चाहे 'गैंपीयन” न हो लेकिन गाँधी के बहुत नजदीक होगी | बन्यन 
मुक्त जीवन, सच्चाई, सरलता, निर्मतता, सौम्यता, सुख दु:ख में अविचलितता, 
अन्त शक्ति, निर्भयता, अपीपग्रह, शाख़त प्रेम और शाति, आत्म त्याग, सहिष्णुता, सह- 
अस्तित्व, सत्य, अहिंसा, अत्तेय, ब्रह्मचर्य त्ताकि मनुष्य आत्म साथात्कर को प्राप्त का 
सके जो कि जीवन का सर्वेत्कृष्ट पेय है। ये सब नैतिक, आप्यात्मिक और दार्शनिक 
तत्व हैं लेकिन इनको नकार कर क्या ठोस सामाजिक और राजनीतिक जीवन की आधार- 
शित्ा रखी जा सकती है। क्‍या अनैतिक मनुष्य श्रेष्ठ ग़जनीतिक अथवा एजनेता बन 
सकता है ? केन्द्रीय व्यवत्या क्या हिंसक नहीं है, यदि मानव की स्वतंत्रता अश्ुण्ण बनाये 
रखनी है तो क्या गजनीतिक और आर्थिक ढचा विकेन्द्रित नहीं होना चाहिये ? व्यवस्था 
के मूत्र में व्यवित को प्रतिष्यपित करना और इसे विकेन्रित बनाना क्या एक अनूठा 
क्रांतिकारी विचार नहीं है ! क्या शाति और विकास में गद्मा हंर्वंध नहीं है । यदि है तो 
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क्या शज्त्ों पर होने वाला ताबड़ तोड़ खर्चा किसी भी दृष्टि से जायज है ? सार यह है 
के क्या सामाजिक संरचनो एव नूतन मूल्यों का तृजन आज की सबसे बडी आवश्यकता 
नहीं है। यदि है तो इससे गांधी चिन्तन की प्रासंगिकता, शाश्वतता और उपदेयता स्थापित 
होती है । 

मानवेन्रनाथ राय 

[7887-954) 

मानवेन्रनाय साय, जिन्हें देश-विदेश के बौंदिक और शैक्षणिक क्षेत्रों मे एम. एन. 

गय के नाम से अधिक जाना जाता है, एक विलक्षण व्यक्ति पे । उनकी जीवन यावा 
अनेक सप्र्ष एव उतार चणव लिये हुये रही है। वह क्रातिकारी, राष्ट्रवादी, अन्तर्गष्ट्रूवादी, 
प्रथर बुद्धिजीवी, चिन्तक और कर्मयोगी ये । उन्होंने क्रांतिकारी के रूप में जीवन प्रारम 
किया, फिर प्रखर प्ताम्यवादी रहे और अँत में नव-मानदवाद के सस्यापक के रुप में 
विष्यात हुये । वह गौंपी और कॉग्रेस के कट्टर आलोचक थे, लेकिन जीवन के सध्यकाल 
में जिस दर्शन के वह प्रवर्तक हुये वह कई दृष्टियों से गाँधी के समीप चला गया । बह 
एक प्रसिद्ध लेखक भी ये और उनकी रचनाओं का बौद्धिक जगत में बडा सामान भी 
हुआ | उन्होने अनेक देशों की अनेक बार यात्रायें की | उनका विश्व के क्रातिकारियों 
शासकों, समाज सुधारकों, चिन्तको, चुद्धिजीवियों एवं लेखको से केयल प्यक्तिगत परिचय 
है नहीं पा, अपितु उनसे विचागे का आदान प्रदान भी होता रहता या। उनका अनेक 
विषयो का ज्ञान अयाह था और उनके झ्ञान का क्षेत्र भी बड़ा व्यापक था। उनका विज्ञान, 
धर्म, दर्शन, इतिहास, राजनीति और अर्थशास्त्र का अप्ययन गहन था । 


एम. एन. श़य का जन्म कलेकता के नजदीक एक गाँव में हुआ। उनका प्राएभिक 
नाम नोन्‍्द्रनाय भद्टाचार्य था जिसे उन्होंने 96 में बदलकर मानवेन्द्रनाप ऱय रख 
लिया । प्रारम्भ में उन पर जिन लोगों का प्रभाव पड़ा उनमे स्वामी विवेकानन्द, स्वामी 
ग़मतीर्ष एवं दयानदद सरस्वती मुख्य ये। धीरे-धीरे यह विपिनचन्द्र पाल, अपविन्द घोष 
की ओर आऊृष्ट हुये । सुएन्द्रनाय बनर्जी से भी वह प्रभावित हुये | विनायक दामोदा 
जादरकर के साहतिक कार्यों से भी वह प्रभावित हुये | वह क्रातिकारियों के सम्पर्क मे 
आये और शीघ्र ही दिटिश विशेधी गतिविधियों मे सक्रिय हो गये | 905 के बंग भंग 
आन्दोलन में दद भ्ूमिणत हो गये । सर्वप्रदम दद १90 में गिए्तार हुये , क्रॉकिकारी 
फिर हावड़ा पडुय॑त्र ठाड में गिरफ्तार हुये | क्रातिकारी गतिविधियों मे उन्हें जतीन भुझर्जी 
से प्रेष्या मिली । 95 मे वह पुनः गिफफ्तार हुये । वह बगाल के प्रसिद्ध युगान्तर दल 
के कर्मठ सदस्य माने जाते दे 


प्रपम विश्वयुद्ध के दौग़न भारत में ऋतिकारी आन्दोलन की सहयतार्थ हथियार 
'्रष्त करने के लिए यह जर्मनी और जापान गये। राय इसी प्पेय क्से लेकर वर्मा, इड़ोनेशिया, 
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चीन और फिलीपीन्स गये । फिर 96 मे अमेरिका पहुँचे | जैसा कि पहले लिखा जा 
चुका है कि उन्होंने 96 मे अपना नाम एम. एन ग़य रख लिया, यह अपनी सुर्सा 
और गोपनीयता बनाये रखने की दृष्टि से सेन फ्रांसिस्कों में किया गया । अमेगिकी प्रवात्त 
में उनका प्म्पर्क लाला लाजपतग़य से हुआ जिन्‍्होने उनकी पूरी सहायता की । अपनी 
गतिविधियो के कारण वह संकट में आ गये अत* यह मेक्सिको चले गये । वह मेक्सिको 
की सोश्लिस्ट पार्टी के सक्रिय सदस्य बन गये ! 979 में मेक्सिको में उनकी प्रेंट प्रसिद्ध 
साम्यवादी नेता माइकेल बोगेडीन से हुई जो मेक्सिको आये थे । इनके प्रभाव में ग़य 
ने मार्क्स के भौतिकवादी दर्शन को स्वीकार कर लिया और रूस के बाहर प्रथम साम्यवादी 
दल की स्थापना का गाय को श्रेय मिला । लेनिन के निमत्रण पर वह द्वितीय कोमिन्टर्न 
के काफ्रेंस में भाग लेने के लिये सोवियत रूस्त गये । शीघ्र ही उनकी लेनिन से घनिष्ठता 
हो गयी । ग़य प्रेसीडियम के सदस्य निर्वाचित हुये और अनेक वर्षों तक पार्टी के ईस्टर्न 
विंग के अध्यक्ष भी रहे। 


कालान्तर में गय और लेनिन के बीच वैचारिक मतभेद उत्पन्न हो गये । लेकिन 
लेनिन उनकी बौद्धिक प्रखरता से प्रभावित थे । लेनिन की मृत्यु के बाद भी वह सोवियत 
रूस मे सम्मान के साय देखे जाते थे। इसी कारण उन्हे 926 मे चीनी क्राति के दौरान 
कोमिन्टर्न का मुख्य सत्ताहकार बनाकर भेजा गया। ग़य साम्यवादी जगत के एक उदीयमान 
व्यकित्व बन गये | लेकिन 929 उनके लिये परिवर्तन का दर्ष सिद्ध हुआ । उनकी 
स्वतत्र चिन्तन के अधिकार की घोषणा महंगी पही और उन्हें कोमिन्टर्न ते निकात दिया 
गया । उन्होंने जर्मनी मे भारतीय ग्रष्ट्रीय कांग्रेस की शाखा स्पापित करने का प्रयास 
किया । 4930 में बह भारत लौट आये | सत्य और त्यतत्रता की खोन में एम. एन 
राय १6 वर्षों तक विदेशों में _हे और इस कट सत्य को लेकर स्वदेश लौटे कि मानव 
कल्याण के लिए मार्कवाद और साम्यवाद अपर्याप्त हैं। 


933 में ग़य पुन. यूगेप गये जहाँ उन्होंने बर्लिन में अन्ताएप्ट्रीय लेबर और 
सोशिनिस्ट काफ्रेस मे भाग तिया । 93] मे उन्होंने कांग्रेस के कगची अधिवेशन में भाग 
तिया । इसी वर्ष उन्हें कानपुर पड्यत्र मुकदमे मे सजा मिली जझ्ें लेत की यातनाओं 
से उनके स्वास्थ्य पर बुग़्ा असर पडा । जेल से छूटने के बाद उन्होंने कांग्रेस में सक्रिय 
होकर काम किया, लेकिन कग्रिस नेतृत्व से न बनने के कारण उत्होने काँग्रेस भी छोड़ 
दी । दिसम्दर 940 मे उन्होने अपनी अलग पार्यी बना ली जित्तका नाम रेंडिकल 
डिमोक्रेटिक पार्ट" रखा गया । यह पार्टी भी दिसम्बर 948 में भंग कर दी गई । 954 
में राय का निधन हो गया । सार रूप मे एम एन गाय के जीवन बृत्त को इत चार भागो 
में बॉय जा सकता है 


3 हैता सिन्ट', पोलिटिकल आईदिवाज ऑफ एम एन राय, नेशनत मुझ अपपरदाजेसन, नई दिल्‍ली, 
पृ 0 
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3, पेडिकत रेवोल्यूज़नी - बचपन मे 99 तक 

2. सक्रिय साम्पवादी - 99 से 929 त्तक 

3. सक्रिय राष्ट्रवादी - 929 से 4949 तक 

4. एकटिव रेडिकल द्यूमनिष्ट - 940 छे मृत्युपर्यन्त 

एम, एन शय की मुख्य रचनायें निम्नलिखित हैं :- 

[. इंडियाज ट्रान्जीसन 

2. वन इयर ऑफ नान कोपरेशन 

3. आपटरमेष ऑफ नान कोपोशन एण्ड दी फ्यूचर ऑफ इंडियन पालिटिक्स 

4. लेटर्स फ्राम जेल “ 

$ प्रीपुल्ल प्तान फार इकोनोमिक डवलपपरेन्ट एण्ड ड्राफ्ट कास्टीट्यूशन फार फ्री इंडिया 

6. न्यू हयूमनिज्म 

7. पातिटिक्स, पावर एण्ड पार्टीज 

8. सनन्टिफिक पालिटिक्स 

9. रीजन, ऐमांटिसिज्म एण्ड रेवोल्यूशन, दोल्यूम | एण्ड [[ 
0. मेटीरियलिज्म 
सय के विचार 

राय के विचागे को मुख्यतया दो भागों मे दौटा जा सकता है प्रथम जबकि यह 

मार्कावादी थे और द्वित्तीय जबकि उन्होंने मार्क्सवाद को नकार कर नवम्ानवधाद की 
अवषाएण को प्रतिषादित किया । मार्क्सवादी बनने के पूर्व वह भारतीय प्राचीन ग्रंथ जैसे 
पावर गीता एवं भारतीय विचाएकों जैसे विवेकानन्द, आरविन्द, सुरेन्द्रनाप बनर्जी आदि 
से प्रभावित रहे । यह कहना अतिशयोक्ति नहीं है कि ग़य बचपन से ही क्रांतिकारी थे 
और सतत क्रांति द्वार माठृधूमि की मुक्ति हेतु प्रयत्तशील रहे। वह भारत के सास्कृतिक 
गद्वाद से भी प्रभावित थे । उनझो भगवदणीता के कृष्ण द्वा अर्जुन को दिये गये इस्त 
सदेशष में बडी फ्रेणण मिलती थी जिस्तमें कि अपने भाइयों और संबबबियों के खिताफ भी 
हषियार उठामे के लिये कहा गया था । यर्मयुद्ध के लिए पाम्पग्रगत् सैतिकता को भी 
तिराजति दी जा सकती है । गीता द्ञाए प्रतिपादित उत्साद और वैश्य का दर्शन उन्‍हें 
रहुत ही प्रेरणादायक लगा। भारत में अंग्रेजों के विरद्व संघर्ष को उन्होंने धर्मबुद्ध माना 
जिपतमें कर्तव्य पालन पा जोर दिया गया है! लेकिन वह युवावत्या की ओ अग्रप्ता हेते 
है मार्क्तदाद से प्रभादित हो गये | यर्यपि उन्होंने 929 मे ही कोमिन्टर्स से संबंध विच्छेद 
कर सिये थे, सेकिन फिर भी मार्क्सवाद का प्रमाव उनके इस प्रपत्र पर दृष्टिणोघर होता 
हु ह उन्होंने उ्ती वर संपन्न हुई लाहैर कय्रेस के लिए भेजा था। यह प्रपत्र महत्त्वपूर्ण 

7 929 तक के शय के विचाएँ की रूपोेख प्रस्तुत करता है। भारतीय संदर्भ में 
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उनके विचारों की कार्यान्विति क्या त्व्मप ग्रहण करे इसकी एक झलफऊ हमे मिलती है । 


इस प्रपत्र 
व 


की भुख्य बाते इस प्रकार थी --- 

भारत एक प्रघात्मक गणराज्य हो जिम्तका पूर्ण जनतात्रिक सविधान हो 
नि्तमें कार्यगलिका वयस्क मताधिकार द्वाग् निर्वाचित संसद के प्रति 
उत्तरदायी हो । 

स्वानीय गामतों मे पूर्ण स्वायतत्ता हो, प्रात्तो की अपनी सरकोरे हो और 
प्रातों का माषायी एवं पार्मिक आधार पर पुनर्गठन हो । 

भारतीय देशी राज्यो और जमींदारी प्रया का बिना मुआवजे के उन्मूलन, 
जनतात्रिक राष्ट्रीय सरकार के आदेश द्वारा किसानी का इस जमीन पर 
स्वामित्य । 

भूमि का गष्ट्रीयकरण और किसानो द्वारा इस जोती हुई जमीन का सरकार 
को देय भाग कुल आय के 45 प्रतिशत से ज्यादा नहीं हो । 

कृषि पर म्तिचाई कर, विक्रीकर एवं अन्य ऐसे सभी करो से मुक्ति । 
छोटे किसानों को सभी करों से मुक्ति । 

दिवालिये कृषको को पूरे कर्ज से मुक्ति । 

कृषकों को सुविधाजनक ऋण देने हेतु कृषि बैको की स्थापना । 

खनिज एवं अन्य जनोपयोगी ससाथनों का राष्ट्रीयकरण । 

श्रमिकों के आठ घंटे प्रतिदिन से अधिक कार्य काने पर कानूनी 
प्रतिबन्‍्ध । 


47. श्रमिकों के जीवन सता को उन्नत करने हेतु न्यूनतम वेतन का निर्धारण । 
2. बेरोजमारी, बीमारी, वृद्धावस्था, प्रभूति आदि के लिये एक कोष का निर्माण 


जिप्तमें 75 प्रतिशत तक कर्मचारियों एवं सतत्का द्वारा सहयोग । 
ट्रेड यूनियनों की स्थापना का कानून छाया प्रायदान (आयश्यकता पड़ने पा) 
हड़ताल एवं श्रम्तिको के राजनीतिक दलों की स्थापना की अनुमति । 


4 प्रेस एवं सो की त्थापना की स्वतंत्रता 
5. धर्म एवं पूजा की छ्वत्तत्रता। 


 अस्पस्त॑व्यकों की सुरसता । 
हथियार रखने का अधिकार । 


48. नि शुत्क एवं अनिवार्य प्रायमिक शिक्षा | 


राय और 


प्रार्सवाद 


जैसाकि पढिते उल्लेख बताया जा चुका है कि ग्रय माइकेल बोगेडिन के प्रभाव 
६. पैठः मिद्धा दाग रत, वह्दै पुस्तक, पृ 6. 
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मै भावसवादी बन गये थे । उप्त समय बह मेक्सिको मे थे । वैसे बोरेडिन से भेंट के 
पूर्व वह बौदिक सार पर मार्सावाद की ओर आकृष्ट हो चुके ये। यह बात चाला लाजपत 
एय के छान में भी आई जबकि लालाज़ी से एम. एम राय की शेद अगेरिका में हुई । 
लाताजी ने मार्क के ग्रंपो का संग्रह भी घरीद कर राय को दिया था। साय ने ही सर्वप्रथम 
मेक्सिको में साम्यवादी दल की भी स्थापना की थी। राय की एक प्रगुप विशेषता यह 
पी कि यह केयल प्रपर युद्धिजीयी ही नहीं पे, यह एफ कर्मठ कार्यकर्ता भी थे। जिसको 
उनकी वुद्धि स्वीकार कर लेती थी उसे मनहा याचा कर्मणा पूषठ काना भी चाहते थे । 
प्राक्सयाद को स्वीकार कर लेने के बाद वह रुसे प्रचात्ति प्रसारित काने के कार्य में संत्ान 
हो गये । 


मार्क्सवादी के रूप मे एम एन शय के चिन्तन के विकाप्त को भी दो भागों में 
बाँदा जा सकता है। 97 से 929 तक बंद एक प्रकार से रद़िवादी गाव्तवादी रहे 
और फिर 930 से 980 तक माया से प्रभावित होते हुये भी हृराकी त्रुटियों को 
देपते पे । इश दौगन वह रेडिकल झांग्रेश मैन भी रहे । ययपि वह कांग्रेस में रहे लेकिस 
वह गाँषी के आतोचक बने रहे । उन्होंने गांधी का नेतृत्य अव्यावतीरिक एवं निष्क्रिय 
लगा। यही कारण पा कि उद्ोंने कॉग्रेस के भीता ही 'त्तीग आफ रेडिकल कंग्रिस मैने 
की स्थापना की । उनका विशेष पपर्क जवाहरलाल नेहरू और सुप्तापचन्ध बोस से रहा 
सेफिन गाँधी के विशेषी होने के कारण वह कांग्रेस में अपना रथान नहीं बना पाये 


जहीँ गय गावर्स से प्रभावित हुये ये राशेप में निम्नलिणित विन्दु हैं --« बह 
गार्कसवाद के मूल दर्शन रे प्रणावित्न हैं कि गढ़ एक पूंजीवादी-गाग्राण्यवादी ्ववाथा 
को बदतना चाहता है क्योकि मह शोषण पर आधारित है। आर्थिक शोषण, दास़्ता और 
साप्कृतिक पिछडेपन पर निर्मित जनदित सामाजिक व्यया्या छो तोड़का नये मूल्यों पर 
आधारित नूतन समाज-रचना का मार्सायाद का उद्देश्य मानवेन््रनाय ग़य को आकर्षक 
लगा। एक वर्ग विह्ेन और पज्यविदीन समाज की स्थापना जिप्तमें मनुष्य के समस्त 
बंपन टूट जायें « यह भी उन्हे अभिनन्‍दगीय लगा । एक बाए बंधनमुक्त होने पर मनुष्य 
की एजगात्मफ शक्ति का अध्युदय होगा - यह विश्याप्त गाय के चिन्तन का प्रम्पल 
बना। सार यह है कि उपनिवेशवाद, पूँजीयाद, साप्राज्यवाद, फागीवाद, आनायकवाद 


के जकड़न से मनुष्य को मुक्त करने झा माकवाद का रपना एम, एन, ग़य को बहुत 
है शुत्वना लग ९ 


लैशिन व्यावहारिक पदतत्ञ पर गाव्रायाद का जो मुख चेदरा उपस्यित एुआ उससे 
एव घसमा गये। दौद्धिक पता पर भी उन्हें इसोें चुटियों नज़र आने लगी। 920 में 
कोमिन्टर्न छोड़ने के पैछे भी मुख्य यही कारण या कि राय मार्क्सयादी छेते हुये भी अपने 
खत पिन्दन के अधिकार को ऐड़ना नहीं चाहते थे। यह कप के मार्कावादी नेताओं 
यो पसंद नहीं था। गय को लगा ड्रि स्वत पिन्तन तो मतुष्य के समझता अध्ित्त और 
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व्यक्तित्व का एक अपरिर्य तत्व है, इसको खो देने के बाद तो मनुष्य के विकास की 
कल्पना भी दुकुह है । 
सर्वप्रथम हम द्वन्दात्मक भौतिकवाद की अवधारणा को लें जो मार्क्सवादी विन्तन 
के मूल में है। इसमे राय को निम्नतिखित खामियाँ नजर आई - 
॥ ् मानव इतिहास को केवल भौतिक शक्तियों के रूप में ही सष्ट काता 
। 


2. यह विन्तन को द्वितीय श्रेणी का महत्व देता है । 
3 यह मानव की सृजनात्मक शक्ति को दन्द्रात्तकता के अपीन कर देता 
है। 


4 यह मनुष्य को केवल आर्थिक तत्त्व के स्तर तक गिश देता है । 

गाय का कथन है कि दन्द्ात्मक भौतिकवाद का सामाजिक सिद्धान्त आर्थिक 
निर्णयवाद को लेकर चलता है जो कि गलत है | उनके अनुम्ताई आर्थिक निर्णयवाद 
सामाजिक विकास के प्रत्येक पहलू की व्याय्या करने मे अत्मर्थ है 

मार्क्सवादी भौतिकवादी सृष्टि के विकाप्त की प्रक्रिया के निम्नलिखित कानून 
बतते हैं -- 
सृष्टि का मूल तत्त्व पदार्य है जो परिवर्तनशील है और गतिशील है। 
पदार्य का निहित गुण परिवर्तन है । 
यद पतिवर्तन इन्द्ात्मक प्रक्रिया को तिये हुये है । 
यह दब्द्वत्मक प्रक्रिया का उद्गम पदार्थ के निदित तत्वों के धर्षण से होता 
है। 


के ५ 3 + 


5 जब सब्यात्मकता अपनी पराकाष्ठा पर पहुँच जाती है तो यह अचानक 
घटित सन्‍्दन के लाथ गुणात्मकता मे परिवर्तित हो गाती है | 

6 यह सत्दन ही क्राति का बोष कराता है । 

7 इस पतरिवर्तन के दो तत्व होते हैं- एक नकाग्रत्मक और दूसरा सकागत्मक- 
नकाग़त्मक तत्त्व पहिले वाली व्यवस्था को नकारता है और सकाग़त्मक तत्व 
नकोरे हुये में से एक नयी व्यवत्या को जन्म देता है। 

एम एन. गाय इस व्याख्या से सहमत नहीं हैं। वह आर्थिक तत्त्व को मना 

नहीं करते, लेकिन वह यह कहते हैं कि आर्थिक निर्णययाद और भौतिक निर्णयवाद को 
एक मानकर चलना गतत है $ इनमें प्रथम सीमित रूप में विश्यव्यापी है जबकि दितीय 


3 एप एन हाय, रियाब्ड कम्युनिज्म, पृ 92 
ऐता मिल दए उद॒दुत, दही पुस्तक, पू 78 
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मनुष्य के सामाजिक स्वत्षप त्तक है. सीमित है और यहाँ भी अन्य महत्त्वपूर्ण तत्वों के 
अपन है। मार्क्स को इस सामाजिक संदर्भ में समझना आवश्यक होगा क्योंकि मार्क्स 
ऐसा मानते हैं कि सामाजिक विकास के नियमो की व्याख्या करते हुये मनुष्य में समा 
निर्माण की शपता निद्वित है । राय की मान्यता है कि मनुष्य ने ज्पने अस्तित्व के संघर्ष 
मे है समाज का निर्माण किया है। मानद जाति ने व्यक्ति के रूप में ही तो संघर्ष प्रा 
किया और कालान्तर में उसने यह अहप्तास किया कि उसके अक्ततित्व का संधर्ष ज्यादा 
सफल होगा यदि वह अन्य लोगों के साथ मित्रकर काम्र करे अर्थात्‌ इसके ध्रमाज के 
सदस्य, के रुप में कार्य काने से समाज का जन्म हो गया । 


यधपि एय मार्व की वैज्ञानिक पद्धति के प्रशंसक थे, लेकिन उनके अनुयागियों 
ने जो इसे कट्टपंध का रुप दे दिया वह उन्हे नापसन्द या। वह इस बात को स्वीकार 
नहीं काना चाहते पे कि जो कुछ मा्दर्स ने लिख दिया वह सही था । बह किपती की 
कही मात को ईशर वाक्य मान कर घलना अविवेकर्पूर्ण मानते थे । वह इस्त वात को 
स्वीकार नहीं करते कि मनुष्य पर कोई बात्त थोपी जाय, मनुष्य किसी की बात को केदत 
तय ही स्वीकार करे जबकि बह उप्तके विवेक के अनुकूल हो । यही कारण या कि गाय 
की सोवियत रुप के साम्यवादी नेताओं जले नहीं पटी और अन्ततोगत्वा उन्होने रत और 
साम्यवादी पार्टी छोडी । वह मार्क्सवाद को बदलती पतियतियों मे ढल कर एक सजीव 
और सार्यक विचापणात बनाना चाहते ये। उनका मानना था कि यदि मार्कवाद को 
कदून और संकीर्णदा के दायो में बांधकर रा गया ते इसकी जीवनदायिनी शक्ति 
नप्द हो जायेगी । 

ग़य को एस बात से भी अराहरति है कि ज्ञान केवल अनुभव जम्य होता है जैसा 
कि मार्क्सवाद की माध्यता है । राय मनुष्य की सृजनात्मक शक्ति को नकारना नहीं 
चाहते । यह कहना थी तार्किक नहीं लगता कि द्रव्य तपा उत्पादन की शक्तियों की 
गति भी दन्दात्मक होती है। एम लिखते हैं 'मार्का का दद्धात्मक भौतिकवाद केवल 
नाम कै लिये ही भोतिकवादी है। चूँझे उसका मूलतत्त्व ;न्धवाद है इसलिये तत्व 
परे एक पल्ययवादी दर्शन है। अत; इसमें आस्यर्य नहीं है कि उतने अगाहवी शताब्दी 
कै वै्ञनिक पौतिकवाद की विश्य्तत को आवीकार कर दिया और पयुतवाद तथा उनके 
अनुयायियों के झानवधादी भोतिकवाद के विदद्ध म्रंपर्ष चलाया!" राय ने बल् देका 
फटा कि ट्रद्यवाद प्रत्ययवादी तर्कशास्तर की पद्धति है। मनोगत प्त्वयवादी तर्कशाप्न की 
प्रक्रिया को समग्र वलतुगत सत्ता की गति की प्रक्रिया के पमतुत्य मानना एक निरधार 
विज्लार है | एम. एन राय ठिखतते हैं कि 'दिचायें के गति के नियम इच्धत्मक नहीं कहे 
जे सजते क्योंकि भार्सवाद न तो उससे पहले के बिच का निषेध था, बल्कि उप्तमें 


कज--++...तत 
३, कै, ए ढर्ण, दशा इदुद्ा, दही फुनक, पृ 59 
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सस्थापक सप्रदाय के अर्थशास्त्र तथा हेगेलवाद के मुख्य तथ्यों का समावेश या । इसी 
प्रकार लोकतत्र से समाजवाद मे विचाग्रे का सक्रमण द्वद्वात्मक नहीं बत्कि अविद्चिन्न 
था । अत विचागें की अपनी स्वायत्तता और क्रम होता है तो इन्द्ात्मक नहीं बल्कि 
गत्यात्मक होता है ॥7 

कत्तुत- राय मार्क्स के इन्दात्यक दर्शन पर ही प्रहार करते हैं। इसमे उन महान 
क्रांतिकारियो के लिए कोई स्थान ही नहीं है जिन्होंने इतिहास को बदला है। राय मनुष्य 
को केवल पदार्ष मानने से इन्कार करते हैं ! 


एम एन राय वर्ग-सघर्ष के सिद्धान्त को पूर्ण रुप से स्वीकार नहीं करते । वह 
इस बात को मानते हैं कि वर्ग सपर्ष है, लेकिन इसके अलावा भी बहुत कुछ है जिसे 
नकाए नहीं जा सकता | सामाजिक एकता, सामजस्य, प्रेम, त्याग, सहयोग आदि अनेक 
तत्त्व हैं जिनका सामाजिक विकास मे महत्त्वपूर्ण योगदान है । यदि केवल सपर्ष ही होता 
तो मनुष्य एक दूसरे से लड़कर समाप्त हो गये होते । 

मध्यम वर्ग के लोप होने की मार्क्स की घोषणा भी गलत साबित हुईं। मध्यम 
वर्ग का तो बल्कि उत्कर्ष हुआ है। समाज के भदत्त्वपूर्ण लोग विचाएक, ग़जनेता, 
रजनीतिज्ञ, प्रशासक, अधिकारी, बुद्धिजीवी, सैनिक आदि प्राय. मंध्यम वर्ग से ही आते 
हैं। मष्यम वर्ग अतिवादी नहीं होता और समाज के स्पापित नियमों एवं नैतिक आयाममों 
का पालन करता है। अस्त्तू ने इसलिये तो एज्य के स्थायित्तव हेतु मध्यम वर्ग की प्रबतता 
पर जौर दिया था । 

कट्टूटर मार्क्सवादियो पर ग़य प्रद्मर करते हुये कहते हैं कि उन्होने मार्क की गलत 
व्यास्या कर दी है। मार्क्स मानते थे कि क्राति क्न उद्देश्य अन्ततोगत्वा मनुष्य की बेढ़ियों 
को तोड़ना है, उस्ते बन्धन मुक्त करना है, उसे स्वतंत्र काना है । इसके लिए अनेक 
क्रांत्रियाँ भी हो सकती हैं । राय मानते हैं कि क्राँति तो एक सतत प्रक्रिया है और इसका 
उद्देश्य सत्य की खोज है। ग़य मानते हैं कि मार्क्स एक मानववादी ये, मानव स्वतंत्रता 
के प्रेमी ये और दुनिया के पुनर्निर्माण में विख्धास रखते थे और इसे किसी पूर्व निर्धारित 
जटिल दे में वापना नहीं चाइते थे 

कुल मिलाका सार यह है कि राय मार्क्सवाद को मानववाद के प्रतिकूल मानने 
ढंगे ये जिसमे वह ज्यादा दोष कट्टर मार्क्सवादियों का मानते थे । उनका कहना है कि 
सोवियत हस मैं जो हुआ वह मार्क्सवाद का प्रतिवाद है। मार्कसवाद मनुष्य को नक्माता 
है, म्रमष्टि की वेदी पर व्यष्टि की बलि चग्रता है और इसलिये मानववादी दर्शन से दूर 
चला जाता है। 
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ग्रय का नव मानवंवाद 


एम. एन. राय का साम्यवादी जगत से दूए जाने का मुख्य कारण यही या कि 
इसमें व्यक्ति की स्वतत्रता नष्ट हो जाती है । ग़य के लिए सर्वाधिक महत्वपूर्ण वस्तु 
सतंत्रता है। घतत्ता व्यवित की होती है ! समुदाय, राष्ट्र या स्रमाज की स्तंजता उसमें 
रखने यले व्यक्ति की खतंत्रता से ही नापी जाती है। प्राचीन यूनान में जो सोफिस्ट कहा 
करते थे, मनुष्य ही प्रत्येक वस्तु का मापदण्ड है राय को भी स्वीकार है। 'भनुष्य ही 
भानवजत्ति का मूल है यह गय के नवमानवदाद का सार है । मनुष्य ही विकास का आधार 
है, वह ही इसकी कसौटी है । राय के लिये स्वतंत्रता केवल बाह्य, शारीरिक नियत्रणों 
का अपाव नहीं है, यह उप्तके समग्र व्यक्तित्व की स्वतंत्रता है, उसमे उसके व्यक्तित्व 
के सोरे ही पहलू - ग़जनीतिक, आर्थिक, सामाजिक, धार्मिक, सास्कृतिक, भौतिक एवं 
आध्यात्मिक सम्मिलित हैं। व्यक्ति का यंह सर्वागीय विकास्त ही स्वतत्ता की पूर्णता का 
घोतक है। छ्वतत्रता का अर्य है उस वातावरण का निर्माण जिसमे मनुष्य अपनी 
अन्तर्निदित शक्तियों के पूर्ण विकाप्त काने में समर्थ हो । यह तब ही संभय हैं जबकि 
भनुष्य के विकास और मानदीय शक्तियों के पूर्ण उपयोग पर लगे प्रतिबन्ध समाप्त हो 
जायें। कैवल मनुष्यो की हयफड़ियों को दूर कर देना पर्याप्त नहीं है बत्कि उसके समस्त 
शारीरिक, भौतिक और मनोदैज्ञानिक बन्यन दूदें ताकि वह अपने हाथ पौंवों की शवित 
का पूष्ठ उपयोग और उपशेग कर सके । 


राय के अनुप्तार स्वतनता एक नकाग़त्मक अवधारणा नहीं है और न ही यह 
अस्ष्ट विचार है। यह त्तो मनुष्य की शक्ति, प्रकृति और प्रतिभा का संतुलित सामंजस्य 
है जिसके दा वह अपने विकास के चाेत्त्कर्ष पर पहुँच जाता है। उत्तको अपना कार्यक्षेत्र 
चयन करने के अवसर प्राप्त हैं और जितने अधिक अवस्तर सस्ते प्राप्त होगे उतने ही 
अनुषत मे बह ज्यादा स्वतंत्रता का उपभोग करेगा और जितनी ज्यादा खतंत्रता का वह 
उपभोग कोगा उतनी ही अधिक विकप्तित स्पिति को वह प्राप्त होगा । राय के अनुषतार 
किसी सामाजिक व्यवस्था की श्रेष्ठता का मापदण्ड यही है कि यह मनुष्य को अपना कार्य 
चुनने एवं उसे संपादित करने के अधिकाधिक अवसर प्रदान करे। राय के अनुसार मनुष्य 
के विकास और उत्तकी खततंवता के मष्य प्रत्यस और सकातत्मक संबंध हैं। शथ बहुत 
साफ साफ फह्ते हैं कि स्वतेत्र समाज को कसौदी यही है कि यह मनुष्य को सकागत्मक 
दष्टि से कितनी स्वतंत्रता प्रदान करता है।'१ 


एय छत॑जता का ययार्वासी दृष्टिकोण अपनाते हुये कुछ प्रश्न पूछते हैं। प्रश्न 
हैं - हुमा) मूत्त समत्या दया है ? मानय अल्तित्व का अर्थ क्या है ? क्या यह जीवन 
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स्तर उन्‍त करना है ? क्या समाज का पुनर्गठन करना है ? क्या अधिक उत्पादन, अधिक 
ससायनो की तलाश में पूँजीदाद का विकल दूढना है ? क्या यह त्ताबइततोड प्रतिसर्द्धा 
के स्थान पर नियोजित अर्थयवस्या को लाना है ? ग़य कहते हैं कि ये सरे प्र महत्त्वपूर्ण 
हैं लेकिन क्या इनके उत्तर हमे उद्देश्य की ओर ले जाते हैं ? या ये और भी उद्यत्त ध्येय 
की ओर अग्रसर करते हैं । नि सन्देह हमारा ध्येय अधिक उच्च और श्रेष्ठ है। ग़य सष्ट 
तौर पर घोषणा करते हैं कि समस्त मानवीय प्रयासों एवं मनुष्य के सपूर्ण असित्व का 
एक ही उद्देश्य है और वह है स्वतत्रता । 


एम एन राय आध्यात्म की भी बात करते हैं और उस्ते स्वतंत्रता से णोड़ते 
हैं। वहः लिखते हैं कि आध्यात्मिक स्वतद्रता की इच्छा, यद्यपि यह अर्द्धचेतन मन के 
दोत्र में रही है, मानव जीवन के प्रारभ से ही संपूर्ण मानव विकास की प्रेरक रही है। 
यह भावना महत्त्वपूर्ण है कि मनुष्य ख्तंत्र प्राणी है। वह अपने विवेक के अनुसार कार्य 
काने के लिए ख़तंत्र है और उसमे सही और गलत के मीच अन्तर काने की क्षमता 
है और वह मानव से ऊपर किसी शक्ति के अधीन नहीं है। थर्म अपने मे मनुष्य की 
आध्यात्मिक ल्वतंत्रता हेतु मानव इच्छा की अभिव्यक्ति है। “* चिएन्‍तन काल ते एक 
प्रश्न जो मानव मस्तिष्क को उदेलित करता रहा है वह यह है कि अनुभव के इस मृत्यु 
लोक मे मनुष्य तंत्र कैसे रह सकता है ? सामाजिक और राजनीतिक दर्शन का उद्देश्य 
इस पुन प्रश्न का उत्तर देता है और इस उत्तः मे व्यावहारिक धरातल पर निदान मिलना 
चाहिये । एक संतोषजनक उत्तर मैं सिद्ध करने की यह संभावना निहित होनी चाहिये 
कि खतंत्रता मनुष्य का जन्मस्िद्ध अधिकार है। मनुष्य की संप्रशुता का विचार धार्मिक 
सिद्धान्त से अधिक अर्थपूर्ण है जबकि यह ज्ञात हुआ कि सतत की इच्छा मानव की 
विशततत है और यह तिद्व हो चुका है कि मनुष्य आध्यात्मिक खवतत्रता का भधिकारी 
है। इसका आर्य यह हुआ कि मनुष्य को नियति या अलौकिक शकित में विश्वास काने 
की आवश्यकता नहीं है। आधुनिक वैज्ञानिक ज्ञान इसका प्रमाण देता है। यह चेतना 
कि भनुष्य खत्॑त्र होने में समर्थ है, उसे स्वतंत्र बना देती है और आध्यात्मिक उप से 
सत॑त्र मनुष्य एक ख़तंत्र समाज का निर्माण करता है । 

एप्र एन गाय विज्ञान पर जोर देते हैं और विज्ञान को तत्व मानते हैं। उनका 
कषन है कि विज्ञान मनुष्य को जड़ता, मिय्या विश्वाप्तो और अज्ञात भय से मुक्त करता 
है। अत: विज्ञान मनुष्य का मुक्तिदाता है। उन्हीं के शब्दों मेट, 'ैश्ञानिक ज्ञान मनुष्य 
को उसके अध्तित्व और जीवन के उद्देश्य के संबंध में अनन्तकाल से घले आ दहे पूर्वाग्हों 
से मुक्त करता है। यह मानय स्वभाव के सत्य का रहस्योद्घाटन कात्ता है। मनुष्य बस्तुतः 
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विवेकश्ीत प्राणी है । उ्तकी प्रकृति प्रश्न और खोज करने की है न कि विश्वास कर 
लेने की । घह अज्ञान के अंधकार मे चला जाता है, वह अपनी बुद्धि और नियंत्रण से 
जूर जाका अंधविश्वास का शिकार बन जाता है, ऐसी भयावह स्थिति से केवल ज्ञान ही 
मुक्ति दिलाकर उसके पथ को आलोकित करता है। मनुष्य के पास सत्य केवल उसका 
ज्ञान ही है। जब ज्ञान की ऐशनी उसके विवेक को जगाती है तो वह अज्ञान पर आपारित 
अनेक परिकसनाओ को त्याग देता है ।' 


एम, एन. ग़य विज्ञान पर भी मानव की स॒प्रभुता की घोषणा काते हैं। वह भनुष्य 
को विज्ञान का छ्वाम्री मानते हैं, दास नहीं । विज्ञान मनुष्य की सर्वोच्चता को विस्तृत 
करने में सह्ययक है बाधक नहीं । पुन: उन्हीं,के शब्दों मेर, 'दव मानववाद आधुनिक 
विज्ञान की शक्ति पर भी भनुध्य की संप्रभुता की घोषणा करता है जिसमे मनुष्य के यपार्थ 
को उज्ाए कर दिया है। यह बताता है कि एक विवेकशील और मैतिक समाज संभव 
है क्योंकि प्रमुष्य स्वभाव पे ही विवेकशील है और इसलिये नैतिक भी है। ऐसा वह किस्ती 
के बच्चन में आकर नहीं है बर्कि सेच्छा से है चूकि नैतिकता मानव स्वभाव मे है निहित 
है।' 

मानवेन्धनाथ एय ने जित् नय मानववाद की अवधाएणा प्रह्तुत की उसमे राष्ट्रवाद 
का कोई स्थान नहीं है। नव मानववाद राष्ट्रवाद की संकीर्ण सीमाओं में आवद्ध नहीं 
किया जा सकता। यह तो एक विश्वव्यापी विचार है। “नवीन भानववाद विश्वराज्यवादी 
है। आध्यात्पिक दृष्टि से स्वतंत्र व्यक्तियों का विश्वराज्य राष्ट्रीय एज्यो की सीमाओ से 
परिबद्ध नहीं होगा - वे एज्य पूँजीवादी, फारीवादी, समाजवादी, साम्यवादी अधवा अन्य 
किठ्ली पकर से क्यों न हो ? एप्ट्रीय राज्य मानव के दीसवी शताब्दी के पुरर्जागएण के 
आपात शे धौरे-धीरे वित्ुुप्त हो जायेंगे । राय ने विश्यराज्यवाद तथा अन्तर्राष्ट्रयाद के 
बीच भेद किया है। उन्होने आध्यात्मिक समाज अथवा विश्यगज्यवादी मानववाद का 
समर्पन किया है। अन्तपद्रियाद में पृषक्‌ राष्ट्रीय राज्यों के अ्लित्व का विचार निहित 
है। एय के अनुशतार एक सच्ची दिख सरकार की स्थापना गष्ट्रीय राज्यों का निताकरण 
करके ही की जा सकती है ।'2 

जयप्रकाश नागयण की पति एम. एन. राय भी दलविहीन जनतंत्र की बात करते 
हैं। वह दत्ीं को एक बुत़ई मानते हैं। दत और उनके नेता विवौतियों और दलालों 
की घूमिफा अदा के हैं और जनता को सता से वंचित कर देते हैं। प्रशासन में जनता 
डी सीपी राहभागिता तय ही संभय है दबकि बीच में दत और उनके नेता नही हों । 
सच्चा लोफत॑त्र केदल दतविहीन ही हो सकता है । इत्त प्रकाः राय दलविदीन त्तोकतत॑न्न 





3. एम एन ढय, म्यू ए्स्नेज्प, दही जनल, पृ 479. 
2. दी. द. दर्म, दही पुल्तफ, पृ 59. 


234 | भारतीय ग्जनीतिक चिन्तन 


की स्थापना करता चाहते थे । ऐसे लोकतंत्र को उन्होंने संगठित लोकतंत्र' की संज्ञा दी 
है। वह जन समितियों के निर्माण के पक्था ये जिनके माध्यम से जनकेल्याण की योजनाओं 
का कार्यान्वयन हो सकता है। वह इप्त बात पर जोर देते थे कि हमें अपना परम्परागत 
सोच बन्द करना चाहिये जिसके अनुसार राजनीति का एक मात्र स्वरूप सत्ा-प्रणन 
ग़जनीति ही है। सत्ता को साध्य मानकर चलने से ही तो सारी बुए्याँ पनपती हैं और 
सत्ता की यह अवधारणा कि यह अपरिक्षर्य तत््व है, अनेक समस्थाओ को जन्म देती 
है, राय ने दलविहीन राजनीति के संचालन हेतु विस्तृत योजना भी प्रस्तुत की । 


राय फासिज्म के कट॒टर विशेधी हैं क्योंकि इसमें मनुष्य समूल रूप से मष्ट हो 
जाता है । द्वितीय विश्व युद्ध के मूल में फातिज्म ही या और वैसे वह साभ्राज्यवाद के 
विरुद्ध पे लेकिन फातिज्म को साशज्यवाद के मुकाबले बड़ा खतरा मानते पे । उन्होने 
फाप्तिज्य को नष्ठ करने हेतु अपील की और कम कि फासिज्म के विद्धद्ध सपर्ष में इंगलैंड, 
फ्रांस और अमेरिका का द्वितीय विश्व युद्व में समर्थन काना अनुदित नहीं है। उन्होने 
942 के भारत छोड़ो आन्दोलन का विरोध किया और कांग्रेस को एक फासिस्ट संगठन 
तक कह दिया | इसके काएण एम एन शाय की कांग्रेसी नेताओं और अन्य राष्ट्रवादियों 
द्वाग़ कगेर भर्त्सना भी की गई। यद्यपि एय की तीव्र आलोचना की गईं है लेकिन एय 
के समर्षको ने ग़य के इस दृष्टिकोण को उचित 5हाया | प्रसिद्ध ग़यवादी बी, एम तारकुंडे 
का मत है कि यदि भारत छोडो आन्दोलन सफल हो जाता तो यह 'एन्टर इंडिया 
मुवमेट' । सिद्ध होता और फासिस्ट जापानी सेनाओ के लिए भातत प्रवेश का मार्ग प्रशातत 
हो जाता । 
मूल्याँकन - 
नि सन्देह ग़य आपुनिक भारत के आकर्षक व्यक्तित्वो में से एक थे । उनका 
बहुआयामी व्यक्तित्व या और बौद्धिक जगत में उनके समक्ष व्यक्ति बहुत कम हुये 
हैं । वह जीवन भर सर्ष काते रहे और आयिए तक सत्य की खोज मे संतान रहे । 
मनुष्य की स्वतंत्रता उनके समस्त चिन्तन के मूल में है और इसे अशुण्ण बनाये रखने 
का उस्ता वह ढूँढते 7हे । बौद्धिक स्तर एवं कर्म के परातल पर वह इसके लिए जूझते 
रहे । मार्क्सवाद से उनकी आत्या इस्तीलिये डिगी कि इसमे समष्टि के हेतु व्यप्टि का लोप 
हो जाता है और सर्माष्ट के नाम पर चन्द लोग अपना वर्चस्व स्थापित कर लेते हैं | 

ग़य के आलोचक उन्हे भौतिकवाद और आध्यात्त के बीच झूतता हुआ देखते 
हैं। लेकिन उनकी आध्यात्व की अवधारणा एक भौतिकवादी का चिन्तन है, उनके तिए 
केवल ज्ञानदियों से प्राप्त अनुभव का ही महत्व है। आन्तरिक प्रेणा और इच्द्रियों से 
प्रो जाकर ध्यानातीत अवाया को वह स्वीकार नहीं करते | भारतीय संछृति की मूल 
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भावना को उन्होंने नहीं समझ और आध्यात्म का एक पक्षीय दृष्टिकोण ही पकझ जिल्के 
कारण वह गहराई में प्रवेश नहीं कर पाये । वस्तुत: यह उनके परिवेश और शिक्षा-दीक्षा 
से परे की बात थी। मूल ब्रुदि यह है कि उन्होंने एक भौतिकवादी की दृष्टि से आध्यात्म 
को देखा जबकि इसे समझने का यह त्तरीका नहीं है। 

उनके चिन्तन मे कितना विशेधाभास्त है ? उन्होने गाँधी को कभी ह्यीकार ही 
नहीं किया बल्कि वह उनके कट्ठु आलोचक ही बने रहे । उन्होंने गौधी चिन्तन को मध्ययुगीन 
एवं उनकी जीवन शैली को आदिम बताया, लेकिन जीवन के सध्याकाल में उनका अचेतन 
और अर्द्धवेतन मन गाँधी के बहुत नजदीक चला गया । स्वतंत्रता की अवधाएणा, 
द्विहीन राजनीति, पच्ायती गज की अवधारणा, राज सत्ता एव राष्ट्रवाद की अवधारणा 
का विवेचन करे तो ऐसा लगेगा कि मानो राय और गौधी आपस मे बातें कर रहे हैं जिनमे 
सहमति अधिक है। लेकिन राय की भाषा ऐसी है जिससे लगता है कि वह भिन्‍न धरातल 
पर खड़े हैं। उदाहरणार्य वैज्ञानिक राजनीति में उन्होने लिखा है 'क्राँतिकारी गजनीति को 
वैज्ञानिक दर्शन से प्रेरणा लेनी चाहिये । उत्त प्रेरणा के विना सजनीति जनोतेजको, छतियों 
और चघाकरी दूद़ने घालो का अखाड़ा बन जाती है। राजनीति का आध्यात्मीकरण नहीं 
किया जा सकता है। आध्यात्मिक अथवा नैतिक ग़जनीति प्राय ठगो और पूर्तों का आश्रय 
हुआ करती है। हों स्वय॑ इसका अनुभव है ।यदि आध्यात्म में एप एन ग़य का विश्वास 
है तो ग़जनीति का आध्यात्मीकरण क्यो नहीं हो सकता । जो एक व्यक्ति कर सकता 
है उसे करने का परीक्षण समूह भी कर सकता है। यहाँ गांधी स्पष्ट हैं और एम एन 
एय अस्ष्ट | गौधी की बात से कोई असहमत हो यह दूसरी बात है। 

नि.सन्देह मानवेद्धनाथ गय अत्यन्त प्रतिभाशाली, कर्मठ एवं विद्वान पुझ्ष थे । 
लेकिन भानव स्वतंत्रता की उनकी अवधारणा कोई नयी नहीं है। प्राचीन भारतीय चिन्तन 
का मूलाथार ही मानव स्वतेत्रता है। यही कारण या कि मानव जीवन का घेय ईश्वर 
से सामात्कार न मानफार छत+वित+आनन्द की प्राप्ति रघा गया । आंह ब्रह्मात्मि तक 
कह दिया गया। इस्त ध्येय की प्राप्ति हेतु मनुष्य को समस्त बधनो से मुक्त किया गया 
और उठते ही अपने भाग्य का निर्माता माना गया । सारे चिन्तन में केवल कर्म पा जोर 
दिया गया । ग़य भारतीय चिन्तन मे अवस्वित ख़तंब्ता की अवधारणा के मर्म को 
नहीं सर्श कर पाये क्योंकि वह यौवन काल के प्रधम पन्द्रह वर्ष तक देश निर्वासित रहे 
और फिर छ; वर्ष जेत्त में रहे । सोवियत रूस में वह पक्के साम्यवादी बने और फिर जब 
उनका स़ाम्यवाद से मोह भंग हुआ तो वह भाग्त लौटे और यहाँ वह गौधी और वांग्रेस 
के छ7लोचक बने ऐ;े। कुछ आतोचको का मत है कि स्वव॑ को दद्धिवादी और आपुनिक 
कहलाने के चकक्‍्फर मे उन्होने भारतीय संस्कृति, एष्ट्रीय आन्दोलन और गाँदी की पर्त्सना 
कजा प्रारम्भ कर दिया । 
१ एप एन रथ, साउन्टिकिफि पल्टिक्स, पृ 5-52 
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यद्यपि यह आलोचना कुछ अधिक तीखी मालूम देती है लेकिन यह भी सच है 
कि एम एन. ग़य अपने व्यक्तित्व और कृतित्व की छाप गौथी की तरह भारत के जन 
मानप्त पर नहीं छोड़ पाये ! निरसन्देह वह बौद्धिक स्तर पर अवश्य छाये रहे और इस 
क्षेत्र मे उनकी ख्याति देश की सीमाओं को अवश्य लाघ गई । हम उनके समग्र आकलन 
मे प्रोफेसर विश्वनाथ प्रसाद वर्मा से सहमत हैं जो उन्होंने मानवेद्धनाथ शय के बे में 
इन पंक्तियों में लिखा है। उन्होंने कोई नयी विन्तन थाग् महीं दी है। उन्होंने न तो 
राजनीतिक शात्त्र के क्षेत्र में और न दर्शन में ही किसी पूर्णत: विकसित अविकल विचार 
पद्धति का प्रतिपादन किया है | वे बुद्धिवादी पुनर्जागण, भौतिक यथार्थवादी, ब्रह्माण्ड 
शास्त्र, मानववादी आचारनीति तथा स्वतँत्रता की उत्तद अधिताषा को एक बिन्दु पर 
केद्धित काना चाहते ये और इसी दिशा में उन्होने प्रयलल किया । किन्तु जो समन्वय 
अन्ततोगत्वा उभाकर सामने आया है वह म तो गंभीर है और न मौलिक फिर भी वर्तमान 
कात में राजनीतिक चिन्तन पर लिखने वाले »** * जो भारतीय हुए हैं उनमें गाय संघवत' 
सबस्ते अधिक विज्ञ और विद्वान ये । मानववाद के आध्यात्मिक और तश्तिष्ट स्वक़्प पर 
अधिक शोध और चिन्तन की आवश्यकता है ! 

जवाहरलाल नेहरू 
(4889-964) 

एक अत्यधिक सम्पन्न परिवार में जन्मे जवाहरलाल पर परिवेश के पड़ने वाले 
प्रभाव को उन्होने स्वय॑ स्वीकार किया है । एक एस की सन्तान की भौति उनका 
तालन-पालन हुआ । प्रारंभ में पड़े प्रभावों मे षियोसोफी, विज्ञान और बौद्ध साहित्य का 
जिक्र किया जा सकता है। पिता मोतीलाल के व्यक्तित्य का प्रभाय भी सष्ट है, बौद्धिक 
दृष्टि से काले मार्क्स का और बाद के वर्षों में मोहनदास करमचन्द गाँधी का प्रभाव 
है। शिक्षा दीदा पर पश्चिमी प्रभाव और विशेष तौर पर हैरो और कैम्ब्रिज की झलक 
उनके व्यक्तित्व में मिलती है । इलाहदाद ठच्य न्यायालय में मई 922 मे मेहरू ने इस 
शत को स्वीकाग्र कि हैरो और कैम्द्रिज के पूर्वाग्रहों, पलन्‍्दों और नापसन्दों के मामलों 
में मैं हिन्दुस्तानी कम अंग्रेज ज़्यादा था। यद्यपि उन्होंने बाए-एथ ता की डिग्री प्राप्त कर 
सी लेकिन कानून में उनकी विशेष रुचि नहीं थी। हंगलैंड प्रवास के दौरान वह फेवियन्स 
और स्माजवादियों की ओर आकृष्ट हुये । उन्होंने बौद्धिक स्तर पर ग्रष्दीय आच्दोतनों, 
तामाजिक परिदर्तनों, अन्तर्राष्ट्रीय घटनाओं का गहन अध्ययन किया । 


भारत लौटने पर उन्‍होंने काँग्रेस की सदत्यता ग्रहण की । वह एनीवीतेन्ट की 
पमरूत लीग में भी शामिल हुये । उनकी महत्या गाँधी से प्रथम भेट कांग्रेस के 96 
में आयोजित तथनऊ अधिवेशन में हुई, लेकिन इस भेंट मे वह गाँपी से प्रभावित नहीं 


अब, नील अव अकव पर 
3 विशनय प्रसाद दर्मा, दही पुस्तक, पृ 526 
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हुये। वह गाँधी की ओर 499 में आक्ृृष्ट हुये जबकि उन्होंने ब्रिटिश साकार के रैलट 
एक्ट और अन्य दमनकारी कृत्यों का विगेष किया । अमृतसर की जजलियांवाले बाग की 
घना ने तो जवाहरताल को झकक्नोर दिया । गाँधी की तरह उन्होंने भी ब्रिटिश शासन 
से न्याय की आशा छोड दी । 


920 मे जवाहरलाल अव में हुये कित्तान आन्दोलन के सपर्क में आये जिससे 
उनका दृष्टिकोण ही बदल गया | उनको पहली बार पता चला कि किस्तान की कितनी 
दयनीय हालत है और वह कितनी विषम परिस्थितियों मे रहता है। उनकी ग्रामीण भारत 
में रुचि ददी और गरीयों और मोहताजों की समस्या हेतु समाजवाद में आस्था जागृत 
हुई । वैसे इगतैंड प्रवास में उनका फेवियन एवं अन्य प्रकार के समाजवादियो से सपर्क 
हे चुका या और बौद्धिक घण्तत पर वह उनकी ओर आकृष्ट भी हुये ये । 


920 में कांग्रेस का नागपुर अधिवेशन सपन्‍न हुआ और इसी के साथ एक नये 
युग की शुरुआत हुई जिसे स्वतेत्रता आन्दोलन के इतिहास मे गाँधी युग के नाम से जाना 
जाता है। जब गाँधी ने 92] में असहयोग आन्दोलन प्रारम्भ किया सो जवादरतात 
ने इसमे प्रमुख रूप से भाग तिया । वह स्वतत्रता आन्दोलन में कूद पड़े और उनकी जेल 
यात्राओ की शुरुआत होने लगी। अब वह गौँपी के बहुत नजदीक आने लगे और अदो 
साप्य हेतु अच्छे साथनों की अवषारणा से प्रभावित हुये । उनको लगा गाँधी भारत की 
आशा हैं और उनके नेतृत्व में देश को सती दिशा मिल पायेगी । 


3928 में मेहर ने यूगेप की यात्रा की और 927 में वह सोवियत रूस गये | 
इन यात्राओं का उनके चिन्तन पर बडा प्रभाव पड़ा । बुझेस्स में हुई दलित रप्ठ्ो की 
कांग्रेस में उन्होंने भारतीय रष्ट्रीय काँग्रेस के प्रतिनिधि के रूप में भाग लिया और उन्हें 
यूगेपीय मजदूर संपठनो के अन्तर्विगेषों की जानकारी मिली । वह साम्यवाद की ओर 
आकृष्ट हुये | सोवियत सघ की यात्रा का उन पर बड़ा प्रभाव पड़ा और उस्हें लगा कि 
किसानो और मजदूरी की स्थिति सुधारने में साम्यवादी व्यवस्था कारगर साबित हो सकती 
है। यदि साम्यवाद में पूर्णतया तो उनकी आत््या नहीं जमी, लेकिन पूँजीयादी व्यवाया 
के प्रति उनके भन में अद्नचि अवश्य उत्पन्न हुई । उनका मन पष्ट्रवाद और साम्यवाद 
में उतम्रता रहा और इन दोनों में समन्वय स्पापित करने की इच्छा दनी रही । चूँकि उनकी 
ग्रद्धवाद की अपदाएशा उद्ययाद पर टिकी हुई थी इसलिये जनतंत्र उनकी विचारणाय 
का एक महत्वपूर्ण अंग बने गया। इठी आस्था ने उन्‍हें साम्यवादी बनने से गेका क्योंकि 
बह कित्ती ऐसी विधाएपाए को पूर्मकप से स्शैार नहीं कर सकते थे जिसका आपार 
ज्ोफतलिर न हे। यही कारप दा कि उन्होने केत समाजयाद की अवपारण को स्पीकर 
नही किया यत्कि एक नई अवषारधा को विऊत्तित किया जिसे लोकतत्रिफ समाजवाद 


३8 पे झाना जाता है। इसके संदंप में आगे के पृष्ठों में यदात्यान चर्चा की 
झापेगी । 
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3929 में जब वह चालीस वर्ष के हुये उन्हे एक बहुत बडा सम्मान मिला । वह 
कांग्रेस के लाहैर अधिवेशन के अध्यक्ष निर्वाचित हुये और उन्होंने अपने प्रथम अध्यक्षीय 
भाषण में कह "मैं इस बात को स्वीकार करता हूँ कि मैं समाजवादी और गणतंद्रवादी 
हूँ और मैं न ग़जाओ में और न ही एक ऐसी व्यवस्था मे विश्वास करता हूँ जिसमे बड़े-बड़े 
उद्योगपति हो, भारत को समाजवाद मे विश्वात करना पडेगा यदि वह अपनी गरीबी और 
असमानता मिथना चाहे यद्यपि उसे इसके लिए अपने रास्ते ढूंढने होगे !'! इसके बाद 
वह कई बार काग्रे्त अध्यक्ष बने और 2 सितम्बर 946 में जो अन्तरिम सरकार बनी 
उसके वह उपाध्यक्ष थे । 5 अगस्त 947 को वह देश के प्रथम प्रधानमंत्री बने जिस 
पद पर जीवनपर्यन्त वह 27 मई 964 तक रहे । 


लैखक के रूप मैं जवाहरलाल नेहर्न को अन्तर्राष्ट्रीय ख्याति मिली । उनकी प्रसिद्ध 
पुक्तकें निम्नलिखित हैं. - 

4. सोवियत रतिया 

2. लैटर्स फ्राम ए फादा टू हिज डाला 

3. ग्लिप्पप्तेज ऑफ वर्ल्ड हिद्धी 

4 आटेबायोग्राफी " 

5 दि डिस्कवरी ऑफ इंडिया 

6 दि यूत्रिटी ऑफ इंडिया 
नेहरू के ग़जनीतिक विचार 

जवादरलाल नेहरु को उदाखवादी, जनतंत्रवादी, समाजवादी कह्ष जाता है। उन्हें 
लोकतात्रिक समाजवाद का जनक भी माना जाता है। उन्हें एष्ट्रवादी अन्तर्गप्रवादी और 
शत्तिवादी भी माना जाता है ! पर्मनिस्पेशता, संसदीय जनत॑त्र और मिश्रित अर्थव्यवस्था 
की अवयाएणा से उनका नाम जुड़ गया है। वह प्रतिभ्राशाली लेखक थे जिन्होने अपनी 
कृतियों से तृतीय विश्व के बुद्धिजीवियों को प्रमावित्त किया है। वह गुट निरपेश अद्ितन 
के जनक ये और अन्ताष्ट्रीय व्यक्तित्व के पनी ये 


संझेष में यही कहा जा सकता है कि उन्होने जनतात्रिक ढॉघे के अन्तर्गत 
तामाजिक परिवर्तन और श्धनिर्माण की प्रक्रिया को मजबूत किया । उन्होंने भारत जैसे 
एक पएम्पदावादी समाज को दाज्य के माध्यम से परिवर्तित काने का प्रयास किया, 
जनतात्रिक दचे की पीधि मे नियोजित विकास की प्रक्रिया को प्रारंभ किया | जाति, 
पर्म और नस्तवाद से आक्रान्त सामाजिे व्यवप्या में धर्म निरपेशता की अवधारणा को 
प्रशम्त फिया। संसदीय व्ययत््या के अन्तर्गत समाजवादी समाज वी स्थापना वा प्रयास 
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किया। अपने समकालीन दो गुरो में विभाजित विश्व में एक गुट निरपेक्ष आन्दोलन को 
सक्रियता प्रश्न की और इसे एक तृतीय शक्ति के हप में विकसित करने का प्रयास 
क्रिया | 

ग़्ज्य 


नेहह्न का विचार है कि सामाजिक संगदन की प्रक्रिया पर जब विचार करते हैं 
तो एज्य की अवधारणा प्रमुख हप से उभर कर आती है क्योंकि राज्य व्यक्ति को आन्तरिक 
और बाह्य खतरे से सुरक्षा प्रदान कर्ता है और व्यक्ति के विकास हेतु अनुकूल 
परिश्यितियों का निर्माण करता है । वह नहीं मानते कि एज्य अपने में साप्य है और जो 
कुछ करे वह जायज है | वढ़ राज्य को अपूर्ण दिमाग की बात मानते हैं लेकिन इसका 
कोई विकत्स नहीं है और यह ज्तामाजिक स्गठन की पु है । इसी के दर्द -गिर्द सामाजिक 
फ़ियाकलाप घूमते रहते हैं। मानव जीवन सर्षमय है। जीवन में आपाधापी और प्रतिसतर्दा 
है। व्यक्तियों के स्वार्य आपस में टकरादे हैं, लेकिन क्योंकि सम्मानपूर्वक जीने और 
अक्तिगत विकात का अधिकाए सभी को है इसलिये ग़ज्य एक महत्वपूर्ण सशक्त व्यवा्था 
के झुप में उभर कर आता है। लेकिन यह निरकुश नहीं हो सकता क्योंकि इसको शक्तियों 
का परिसतीमन उन कार्यों के सपादन से होता है जिसके लिए वह अस्तित्व में आया है। 
एज्य के पास बाशकागी शक्ति है लेकिन उसका उपयोग वह केदल जनहित में का सकता 
है। जनता की सुशकषा यदि खतो में है तो वह हिंसात्मफ और बाध्यकारी शक्ति के प्रयोग 
दाह अपना कार्य सपादित का सकता है, लेकिन इसका अर्य यह भी नहीं है कि वह 
आन्तरिक शात्तन के लिए भी सदा बाष्यकारी शक्ति का प्रयोग करे । मेहर के अनुसार 
वह्यका॥ और दिसात्मऊ शक्ति पा आधारित एज्य निकुश हे जाता है और ऐसा 
दमन एन्प जन विष होने के कण त्याउ्य है। 


भर्पि वह आवश्यकतानुसार व्यावहारिक क्षेत्र मे राज्य के कार्यों के सम्पादन में 
हिसात्मऊ प्रयूद्ति के समर्षक है लेकिन इसके पीछे जनहित की भावना होनी चाहिए । 
देह व्यक्ति या समूते की हिंा के मुकावसे गज्य के कानूनों और आज्ञाओ में झलकती 
हिंसा को पतन करते है लेकिन रसझ औखित्य स़व ही है जबकि इसके प्रयोग से 
सामाजिक विशात्त हे जिसमें व्यक्तिगत विकाप्त अनिवार्यत; सम्मिलित है । 

नेदर एज्य में आत्या पते हैं और स्वीकार करते हैं कि सामाजिक परिवर्तन और 
शड्टनिर्सग में सझी महत्ी भूमिका है । अपने रद्वेश्य की पूर्ति हेतु यदि उसे अपनी 
दाग्पकारी शक्ति सम उपयोग काना पड़े तो यह भी जायज है। इस शक्ति की आउप्यकता 
शी जैटन भतुमय काते हैं व्योके इसके अभाव मे राज्य ने वो करो बसूत कर पायेगा 
और ने है रमजिक परिवर्तन हेतु निहित स्वायों और किगेधी सग्रव्ति झमूहें एवं 
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अवाएटनीय शक्तियों के विरुद्ध कार्यवाही ही कर सकेगा । नूतन व्यवस्था के निर्माण के 
लिए पुरानी अवाछनीय व्यवस्था को तोडना भी पड़ता है और उसके लिए राज्य ही कारगर 
साबित होता है । 

नेहरू पः कार्त मार्क्स और मोहनदाप्त कर्मचन्द गाँधी दोनों का ही प्रभाव 
दृष्टिगोचर होता है । वह राज्य के निर्माण में आर्थिक तत्तवों के महत्त्व को स्वीकार करते 
हैं और यहाँ मार्क्स की व्याख्या के बहुत नजदीक पहुँच जाते हैं लेकिन वह एज्य के मानवीय 
स्वकप को भी नजर अन्दाज नहीं करते और यहाँ आर्थिक तत्त्व प्रमुखता रखते हुए भी 
प्रमुखतम महीं है। वह तोककल्याणकारी स्वरप के समर्यक बन जाते हैं यद्यपि इसका 
आपार समाजवादी स्वीकार काते हैं । उनका विचार है कि लोककल्थाणकारी ग्रज्य की 
स्थापना तब तक असंभव है जबतक कि समाज में आर्थिक सन्तुलन स्थापित न हो और 
निम्नतम और अधिकतम आय में ज्यादा अन्तर नहीं हो | लेकिन इसके साथ ही साथ 
वह इस बात को भी स्वीकार करते हैं कि लोकल्याणकारी राज्य कौ स्थापना तबतक 
नहीं हो सकती जबतक कि राष्ट्रीय आय और प्रति व्यक्ति आय में वृद्धि म हो । 


प्ाम्ाजिक परिवर्तन और रष्ट्रनिर्माण की प्रक्रिया मे गज्य की महती भूमिका को 
स्वीकार करते हुए भी नेहरू मानते हैं कि हिंसा और शक्ति पर आपारित होते हुए भी 
एक दिन ऐसा आ सकता है जबकि पज्य की बाघ्यकारी शक्ति का हाप्त होने लगेगा 
औए ग़ज्य करीब-करीब मुद्ननि लगेगा !! नेहरू यहाँ कार्ल मार्डस और महत्ता गाँधी के 
नजदीक चले जाते हैं। मार्क्स ने अन्दतोगत्वा ग़ज्य के मुन्ननि की भात कही थी और 
गाँषी जिस प्तामाजिक व्यवस्था की बात करते हैं उसमें गज्य अत्यन्त दुर्बल होगा | लेकिन 
ग़ज्य की अवधाणा को लेकर नेहरु न मार्क्सवादी हैं और न ही गाँपीवादी । मार्क्स और 
गाँधी जहाँ राज्य के स्वप्पप को लेकर स्पष्ट बात कतते हैं नेहरू के दृष्टिकोण में विगेषभास 
है। वह मार्क्स की भांति एज्य को न तो प्रारम्भ में सर्वाधिकारी बनाते हैं और न ही गाँपी 
की ताह अत्यन्त विकेदित । वस्तुत, वह मार्क्स और शायी के बीच का ग्स्ता अपनाते 
हैं और कहीं कहीं प्रमित और अस्पष्ट भी नजा आते हैं। ध्रमित और आसपष्ट होने का 
काएण परित्यितियों भी हे सकती हैं | गाँपी के प्रभाव में वह गजनीतिक आर्थिक 
पिफेन्द्रीकाण हेतु पंचायती गज के हिमायती भी बनते हैं और बतयन्तगय मेहता समिति 
की सिफारिशों स्वीकार करते हुए प॑चायती राज व्यवस्या का शुभागम्भ करते हैं, लेकिन 
दस ओर मजबूत केन्द्र की जबर्दस्त बकालत के हैं । कांग्रेस अधक्ष के नाते उन्‍होंने 
फैदीनेट मिशन प्लान को इसी आयार पर ठुका दिया या कि इसके अन्तर्गत कमजोर 
केन्र प्रस्तावित दा। नेदर ने पंचायतीशज संस्थाओं को सुदृढ बनाने ढी दृष्टि से उन्हे 


3 अपैतत्तिह दग लिखित आएनिई भारतीय एजनैतिक एवं रमाजदादी दिवारक, छुपा एलिकेशना, 
नई दिच्नी से दए्ष्ठा पृ 285 
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शक्तियां और संताधन उपलब्ध नहीं कराये जिससे सष्य होता है कि उनकी केन्द्रीकृत 
ग़ज व्यवस्था और नौकरशही में आत्या थी तथा विकेन्द्रित व्यवस्था में विश्वास केघल 
सतह स्तर पर ही या। सा यह है कि सैद्धान्तिक स्तर य्पि वह मानते हैं कि केन्द्रीयकरण 
व्यक्त की सत्तत्रता पर आक्रमण है। वह व्यक्ति की स्वतंत्रता की रक्षा करना चाहते 
हैं त्तेकिन वह साथ ही आपुनिक समाज में केन्द्रीयकरण को अपरिहार्य भी मानते हैं । 
इन दोनों में सन्तुलन कैसे किया जाय यही वास्तविक समस्या है।! 


समाजवाद 


नेहर ने स्वीकार किया कि यह समाजवादी हैं। 927-28 में उनकी यूगोप और 
विशेष तौर पर सोदियत संघ की यात्रा का उनके चिन्तन पर बच्म प्रमाव पड़ा | जैसा 
कि पहिले भी उल्लेख किया जा घुका है कि 920 में अवध के किसानों की दयनीय 
स्थिति से वह अत्यन्त व्यक्त हुये और इस समत््या के समाषान के लिए वह व्यग्र हो 
उठते पे । सोवियत संघ की यात्रा से उन्हें इस समस्या का समाधान सतमाजवाद में 
पिला । इसकी अभिव्यक्ति उनके 929 के लाहौर काँग्रेस के अध्यक्षीय भाषण में मिलती 
है णिसमे उन्‍होंने सष्ट शब्दों में कहा या कि भारत की गगैबी और दिषमता का अन्त 
केवल समाजवाद में निहित है। 936 में भी उन्होंने अपने अधक्षीय भाषण में कहा 
था कि 'भारत की जनता की दोद्विता, जबर्दस्त बेरोजगारी, दीनता तथा पराधीनता का 
अन्त काने के लिए मैं समाजवाद के अतिरिक्त अन्य कोई मार्ग नहीं देखता । इसके 
लिए हमारे एजनीत्तिक व सामाजिक दंंचे में एक महान्‌ तथा क्रतिकारी परिवर्तन होना, 
भूमि एवं उद्योगों में निद्चित हितों तया सामन्तवादी और कुलीनत॑ंब्रवादी भारतीय गज 
व्यवस्पा का अन्त होना आवश्यक है । इसका आर्प है व्यक्तियत संपत्ति का अन्त कर 
देना तेषा मौजूदा लाभ प्रणाती के स्थान पर राहकारी सेवा का एक उच्चता आदर्श प्रतिष्ठित 
करना [| 

वैसे समाजवाद झो लेकर भारतीय समाजवादियों में जनेक धातियाँ रही हैं, कुछ 
पसे मार्कयाद के नजदीक ते गये तो अन्य एसे गौपरीवाद कौ ओर । चहे प्रधानमंत्री 
के फ्ृप में जवादतात नेहह ने समाजवादी फार्यक्रम के क्रियान्ययन में कई स्थानों एर 
समझौते किये हों, लेकिन सैदान्तिक और द्ौद्धिक धरातल पर उन्होंने समाजवाद की जो 
अवधारणा विकतित झी उत्तमें कहीं कोई अद्यप्टता नहीं है । 


जीयन के संघ्या कात में वद सहकारिता पर बत देने लगे थे, लेकिन इसका 
समाजयाद के मृत्त दर्शन से कटी कोई विशेष नहीं है। नेहरू पर मार्क्स का प्रभाव स्पष्ट 
है लेकिन उन्हे मार्द्सवादी नहीं कद झा सकठा, उन पर शो का प्रभाव है लेकिन वह 
गोपीदादी भी नहीं हैं। व्तुत: वह लोकतांदिक संझाजवादी हैं क्योंकि उनका मानना 


. एवं एव एव ऐल्टिबत सिलोसद्े अंक नेहरू, झर्ड एलने एप अनीिन जिमिटैट, रंदन, पृ 69. 
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है कि तोकतत्र के बिना समाजवाद अधिनायकवादी बन जाता है और समाजवाद के बिना 
लोकतत्र अभिजनवादी बन जाता है । उन्होंने 7933 मे अपनी बेटी इदिग को स्माजवाद 
के ब्ठे में इस्त प्रकार लिख[--- 

"मैंने कहा कि समाजवाद के अनेक प्रकार हैं। लेकिन कुछ मौलिक बातों में सबकी 
सहमति है और वह यह है कि हसका उद्देश्य उत्पादन के साधनो जैसे भूमि, खाने, फैव्ट्रियाँ 
आदि प्म्य के नियंत्रण मे रखना है। साथ ही वितरण के साथन भी जैसे रेलवे, बैंक 
एव अन्य ऐसी सत्थाये भी ग़ज्य के अधीन रहे ! मूल बात यह है कि व्यक्ति को यह 
स्वतत्रता नहीं दी जा सकती कि वह किसी प्रकार इन घत्वाओं का और अन्य लोगो के 
श्रम का अपने हित मे शोषण कर सके ।!! 

उन्होंने 959 में आजाद मेमोरियल लैक्वर्स में भी इन पौध बातों पर जोर 
दिया । ये हैं --- 7. उत्पादन के साधनों पर सामाजिक स्वामित्व, 2 ग़ष्द्रीय ससाथनों 
का न्यायोचित वितरण, 3 सामाजिक क्रांति के अंग के रुप में आर्थिक क्राति, 4 
सामाजिक न्याय पर आधारित सामाजिक व्यवस्था और 5. सामाजिक परिवर्तन की प्रक्रिया 
में विज्ञान और तकनीक का प्रयोग । 

प्रधानमत्री बनने के बाद नेहरू ने प्माजवाद की दिशा में कदम बढाये और ग़ज्य 
के माध्यम से विकाछ और सामाजिक परिवर्तन की प्रक्रिया को प्रशस्त करने का प्रयाप्त 
किया  950 में एष्ट्रीय योजना आयोग की स्थापना की गई जो आर्थिक विकास की 
मुख्य संस्था बनी | 956 में नेहरू ने औदोगिक नीति के बारे मे जो प्रस्ताव रघा उसमें 
देश के नियोजित और तीव्र विकास हेतु मूलभूत और भारी उद्योगो के सार्वजनिक क्षेत्र 
के प्रति नेहर की प्रतिबद्धता इस तथ्य मे प्रतितशित होती है कि कु पूँजी निवेश का 
सार्वजनिक प्षेत्र में प्रतिशत निरन्तर बढता ही गया । प्रथम पंचवर्षीय योजना में यह 43 

प्रतिशत या, दूसरी योजना में 54 प्रतिशत, त्तीसती योजना में यह बढकर 6॥ प्रतिशत 

और चौपी में 64 प्रतिशत हो गया । 
समाणवाद : नेहरु, जयप्रकाश नाग्रपण एवं डॉ. राममोनहर लोहिया 

जपप्रकाश नारायण 
(4902-979) 

जयप्रकाश के चिन्तन के विकास की लम्दी कद्दनी है। वैसे उनकी एक पुस्तक 
राम सो सेकजा दूं सर्वोदय', इस परिवर्तन को सष्ट काती है । समाजवादी होने के पूर्व 
यह माक्सवाईी ये। यह बात 922 से 929 तक उनके छात्र जीवन से जुरी हुई है 
जबकि वह अमेरिका में पे। यद्ों उल्ोने मार्क्सदाद को गहाई से पडा और पाया कि 





3 रदहालन नेफ़ स्व्ब्सिज ऑफ दर्न्ट हिट, पृ 857-52 
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गौकों, शोषितों और दलितों के उत्पान का मंत्र इसमें निहित है । लेनिन के नेतृत्व मे 
स्त में हुई वोल्लोविक क्रांति से वह बहुत प्रभावित हुये । लेकिन भारत आने पर शीघ्र 
है उनका भारतीय साम्यवादी दल से मोह भंग हो गया | इसका कारण साम्यवादियों द्वारा 
महात्मा गाँधी और इंडियन नेशनल कांग्रेस की, की जाने वाली तीव भर्त्सना थी। 929 
में ही कग्रिसत ने अपने लाहौर अधिवेशन मे पूर्ण स्वायीनता का ध्येय निर्धारित किया 
था । गाँधी को सविनय अवज्ञा आन्दोत्तन को चलाने हेतु कांग्रेस द्वार अधिकृत किया 
जा चुका षा। साम्यवादियो द्वाग गांधी को पूजीपतियों का एजेन्ट कहा जाना जयप्रकाश 
को अप्तद्य तगा और उन्होने भारतीय मार्क्सवादियो से पृथक रहकर गाँधी के नेतृत्व में 
काग्रेम्त से जुड़ कर ख्वाधीनता आन्दोलन मे स्वय को प्लोक दिया । लेकिन वह मार्क्स 
से बौद्धिक रूप से जुड़े रहे और भारत के समाजवादी आन्दोलन के प्रखर प्रवक्‍ता बने, 
लेकिन गाँधी का प्रभाव भी उनपर बढ़ता ही चला गया और अन्तत्तोगत्वा वह सर्वोेदियी 
बन गये। 957 मे दलगत राजनीति से सन्यास्त लेकर सर्वोदय आन्दोलन से जुड़ते समय 
उन्होंने जो वक्तव्य दिया वह महत्त्वपूर्ण है। प्रजा समाजवादी पार्टी से त्यागपत देते हुये 
रन्होने लिखा या, 'मेंर पिछले जीवन का शस्ता बाहर के लोगों को टेढ्ा-मेढा और पेचीदा 
लग सकता है और वे उसे अनिश्वितता से भग हुआ एवं अन्येरे में टयोलना कह सकते 
हैं, लेकिन अब मैं अतीत पर दृष्टि डालता हूँ तो मुझे उसमें विकास की एक अदूट खा 
दिखाई पड़ती है। उसमें रह घोजने का प्रयत्न पा, इससे इन्कार नहीं किया जा सकता, 
लेकिन यह अधकारमय हरगिज नहीं था, मेंरे सामने ऐसे कई प्रकाशमान आकाशदीप 
थे, जो प्रारंभ में ही अधूमित एवं अपरिवर्तित एहे और मेंरे पेचीदा दिखाई पड़ने थाले ऱस्ते 
पर मेरा पथ-प्रदर्शन करते रहे।' ये आकाशदीप थे --- स्वतंत्रता और समता | जयप्रकाश 
के पितन में समम-सगय पर कई परिवर्तन हुये हैं किन्तु बगबर उनका ध्येय एक ही 
रहा है --- एक ऐसी सामाजिक व्यवस्था की खोज, जो इन दोनों मूल्यों पर आधारित 
हो । इसी खोज में वे कभी भार्क्सवाद की ओर मुड़े, तो कभी गौधीवाद की ओर | और 
अंत में इप्ती खोज मे उन्होने मार्क्सवाद एवं लोकतंत्र के सिद्वान्तो का समन्वय का एक 
ऐप्ती विचाएयाग का सृजन किया जो घारत में समाजवादी व्यवत्या को सबल आपए प्रदान 
करने की शमता एखती है ।१ 


एक ऐसी सामाजिक व्यवस्था का निर्माण जिसमे व्यक्ति की स्वतत्रत्मा अध्ुष्ण 
पहे और साथ ही उस्तकी भौतिक आवश्यकताओं की पूर्ति भी संभव हो सके, जयप्रकाश 
के घिन्तन का मुख्य विषय रहा । इसके लिए यह संघर्परत रहे और इस प्रयास मे उनका 
जीवन घप गया । डॉ. तश्मीनाययण लाल के शब्दों मे, जयप्रऊाग के उत्कृष्ट सम तव 
ऐते हैं जय वे संपर्रत्न लेते हैं । हरिकीर्तन का शॉत रूप जे. पी. का रुप नहीं है, उनका 





] विदन इसइ, झपरझ क्री शोण्स दिन के शेड, पर्मदुष 9 अन्टूबा, 977 पुरे तपपगए छा 
रेशपुत अ्ुनिर पपतीप सार जिर एएं एजटैफिझ दिंतय, इजहदान हिन्दी श८ सद्दरमी, पृ 555 
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अष्ठ और तत्व उप है सघर्ष, अभियान और यही वास्तविक संदर्भ है उनका दूसग्ने से 
चुडने का । वे हर वक्‍त चाएें ओर, व्यक्ति-व्यक्ति मे यही सूत्र ढूँढते रहते हैं कि संघर्ष 
बिन्दु कहाँ है ? वही जगाते हैं और उतने ही जगते हैं । वही टूटा, उतन्ना हुआ सूत्र 
सहेज कर बाथते हैं और उससे खुद बते हैं । 
बच का वे मुक्त होते हैं, 
संघर्षतत होकर वे शांत रहते हैं ॥! 

जयप्रकाश नाग्रयण की कृतियाँ 

. काई सोश्लिज्म 

2. टूवईस छ्ूगल 

3. ए पिक्चर ऑफ सर्वेदय सोशल आर्डर 

4 सर्वोदय एण्ड वर्ल्ड पीतत 

5. स्वगज्य फार मासेज 

6. ए प्ली फार दी रिकन्ट्रक्सन ऑफ दी इंडियन पोलिटी सोश्लिज्म, सर्वोदिय 

एण्ड डिमोक्रेसी (विमला प्रसाद द्वार संपादित) 

प्री बेसिक प्रोवल्म्त ऑफ फ्री इंडिया 

नि.सन्देह जयप्रकाश भारत में प्तमाजवादी आन्दोलन के अप्रदूतों मे एक थे । 
महात्मा गौँगी ने कहा है कि जयप्रकाश समाजवाद के सबसे बड़े भारतीय विद्वान हैं । 
उनके अनुप्तार समाजवाद सामाजिक पुर्नाचना की व्यवत््या है। समाजवाद जीवन की 
एक पद्धति है, यह नवीन मानवीय मूत्यो का प्रतीक है। वह समाज में असमानता, गरीबी 
और मोहताजी का कागण मनुष्यो में अन्तर्निहित क्षमताओं का अन्त नहीं मानते बल्कि 
समान में ध्याप्त बुद्याँ हैं जो मानव की स्वतंत्ता और अस्मिता को नष्ट कर देती 
हैं। शयप्रकाश पूँजीवादी व्यवस्था के कट्टा आलोचक रहे हैं क्योंकि यह शोषण पर आपारित 
है। इसके अन्तर्गत न केवल मनुष्य की धमतायें ही नष्ट होती हैं बल्कि उसका जीवनयापन 
तक मुश्किल हो जाता है । समाजवाद केवल जीवन दर्शन ही नहीं है बत्कि सामाजिक 
जीवन का एक नियामक तत््व एवं शैली है। यह व्यप्टि और समिष्द के मध्य सन्तुलन 
करता है और एक संतुलित एवं श्रेष्ठ समाज की स्थापना करता है जिसमे व्यक्ति न केवल 
अपने को पुरक्षित ही अनुभव करता है बत्कि उन सभी परिस्थितियों को अपने अनुकूल 
पाता है जिनके अन्तर्गत मनुष्य अपना सर्वाद्नीण विकास कर सके । यह एक वर्गीवेहीन 
समान होगा जिममें श्रम की प्रतिष्ठा होगी और मनुष्य शोषण मुक्त होगा । सम्राजवाद 
को जयप्रकश ने निम्न शदों में पीभाषित किया है “- 

“समाजवादी समाज एक ऐसा वर्ग विदीन समाज होगा जिसमें सब श्रमजीवी 
होगे। इस समाज में व्यक्तिगत सम्पत्ति के लिए मनुष्य के श्रम का शोषण न होगा । 


३ हों हहमैनागयाय हाल . जब प्रझश, पर्ममुण, 8 लितस्गर, 974 
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इस समाज में सारी सम्पत्ति सच्चे अर्पों में राष्ट्रीय अपया सार्वजनिक सम्पत्ति होगी | 
अनार्जित तया आय से संदधित भीषण विषमतायें सदैव के लिए समाप्त हो जाएंगी । 
ऐसे समाज में मानद जीवन तथा उम्तकी प्रगति योजनानुकूल होगी और सब लोग सबके 
हित के लिए जीवित रहेंगे ॥! 


सार झप में जयप्रकाश ने समाजवादी समाज की संरचना में श्रम एवं सामूहिक 
हित पर जोर दिया है । यहाँ सामाजिक एवं आर्थिक विषमतायें सम्राप्त है जायेंगी । ' 
समाजवाद की परिभाण देते हुए जवाहरताल नेहरू भी करीब करीब ऐसी ही बात कहते 
हैं। भेहर इसमें कुछ और जोड़ देते हैं, वह वर्तमान लाभ-प्रणातरी के स्थान पर सहकारिता 
के उच्च आदर्श को अपनाने पर णोर देते हैं। यद्यपि जयप्रकाश ने जीवन के संध्या काल 
में सर्वोदय को विकत्स माना लेकिन जवाहरलाल गरीवी, बेरोजगारी, अपमान एवं मोहतताजी 
को दूर करने का एकमात्र उपाय समाजवाद में ही देखते हैं । वह इसे केवल आर्थिक 
सिद्धन्त भू मानकर जीवन-दर्शन के रूप में परिभाषित करते हैं ) यहाँ जवाहलाल और 
जयप्रकाश एक दूछे के काफी स्प्रीष आ जाते हैं। जवाहलाल नेहरू ने समाजवाद को 
इन शब्दों में परिभाषित किया है --- 


'समाजवाद एक आर्थिक तिद्वान्त से कुछ अधिक है | यह जीवन का दर्शन 
है। तमाजवाद के अतिरिक्त गरैदौ, बेरेजपारी, अपमान एवं मोहताजी को दूर करने 
का अन्य कोई उपाय नहीं है। इसका अर्प यह है कि समाज के ग़जनीतिक एवं सामाजिक 
य॑चे में आमूल चूत परिवर्तन, भूमि एवं रुदोग में निहित स्वार्पों का उन्मूलन एवं इसके 
स्ताय ही काम के सामन्तवादी तथा अगिनायकवादी स्वरूप की भी समाप्ति | इसका अर्य 
यह है कि ««««वर्तमान लाभ प्रणाली के स्पान पर सहकातिता के उच्च आदर्श को 
अपनाना । इसका अर्य है कि अन्ततोगत्वा हमोरे मनोभावो, आदतों एवं इच्छाओं में 
परियर्तन। सैसेप मे समाजयाद का अर्प एक नूतन सभ्यता है जो यर्तमान पूँजीदादी व्यवत्या 
से पूर्णतया भिन्न है ।? 


भारत मे समाजवादी आन्दोतन जपनी छड़ें नहीं जमा पाया। साम्यवादी भी अपने 
को समाजवादी ही कहते हैं यदपि समाजवादी अपने को साम्पवादी नहीं कहते । त्ेकिन 
समाजयादी मार्क्स के प्रभाव को स्क्रफर करते हैं | साम्यवाद और समाजवाद की बौद्धिक 
गफलत ने समाजवादी आन्दोलन को सत्ति पहुँंचाई है । फिर समाजवादी आन्दोतन के 
प्रगेशाओं और सूब्रषारें के व्यकरत्यों की टकतहट ने एसे गतिशील नहीं होने दिया । 
डदाहायार्प, ईडियन नेशनत क्रिस में ही काँग्रेस सोस्तिस्ट गुप बना जिसमें आपार्य नोन्द्र 


3. टैयक श॒पा रद की धुाक समाजवादी विलत से तहुदुत, रिर्च एस्लकरेर्ना बत शोशत एसेंग, 
जपपुर, पृ € 
& हैपर डी दे पुलझ, पृ 7-8 
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देव, ग्ममनोहर लोहिया, अच्युत पटवर्धन, अहण आत्फ अली, अशोक मेहता आदि 
सम्मिलित पे । जवाहरलाल नेहरू की पहल पर ऐसा हुआ लेकिन कालान्तर में ये सभी 
एक दूसरे से बिछुडने लगे। नेहरू का स्थान कांग्रेस और स्वतंत्रता आन्दोलन में गाँधी 
के बाद ही या। आलोचकों का मत है कि उनकी नजर एक ओर सत्ता पर पी और दूसरी 
और मोहनद्स करमचन्द गाँधी की ओर । वह यह जानते थे कि गाँधी के साथ रहने 
पर ही वह सर्ास्ढ हो पायेंगे और इसलिये उन्होने सुभाषचन्द बोस और कांग्रेस 
समाजवादियों से किनाग कर लिया ! नैहरूवादी लेखक इस वक्तव्य को पूर्वाग्रह से ग्रसित 
बढ़ाते हैं और कहते हैं कि बेहरु ग़ज्य के माध्यम से सामाजिक परिवर्तन में विश्वाप्त करते 
थे और इसलिए सत्ता में आने का विचार किसी भी दृष्टि से अपवित्र अथवा कलुषित 
नहीं माता जा सकता । इनका मानना हैं कि सत्ता मे आने पर नेहरु ने समाजवादी कार्यक्रम 
को नियोजित ढंग से लागू भी किया ! कहने का अभिष्राय यह है कि जवाहरलाल सत्तारूढ 
हो गये, जयप्रकाश माशयण सर्वोदय की ओह उन्मुख हो गये, अच्युत पटवर्धन संन्‍्यासी 
बन गये । आवार्य मोन्द्र देव लेखन मे जुट गये और उन्होने दो विश्वविद्यालयों के कुलपति 
पद को भी सुशोभित किया। 953 मे अशोक मेहता ने पिछड़े हुए अर्थतंत्र की ग्रजनीतिक 
विवशताओं 'का सिद्धान्त प्रतिपादित करते हुए बताया कि समाजवादियों को कंग्रेस के 
नजदीक आना चाहिए । उन्होंने अन्ततोगत्वा प्रजा समाजवादी दल को छोड़कर कांग्रेस 
की सदस्यता ग्रहण कर ली और केद्र मे मंत्री पद भी स्वीकार कर लिया । 


राममनोह लोहिया एक मात्र जु्नार मैता रहे जिन्होंने न केवल कांग्रेस के नजदीक 
जाने की पीसिस की ही भर्त्सना की बल्कि कांग्रेस के सबसे बड़े नेता और प्रधानमंत्री 
जवाहरताल नेहरू की भासक आलोचना भी की | उन्होने 'समान दूरी” के सिद्धान्त का 
प्रतिपादद किया और कहा कि समाजवादियों को एक ओए कांग्रेस और दूसी ओर 
साम्यवादियों से समान दूध बनाये रखनी चाहिये । 

डॉ. ग़रममनोहर लोहिया 
(970-967) 

लोहिया ने लिखा कि लोग संभवत- 'मेग्ी मृत्यु के बाद द्वी मेरी बात को सुनेंगे 
लेकिन एक दिन उन्हें सुनना अवश्य पड़ेगा | आज जिस चीज की आवश्यकता है वह 
है नया नेतृत्व और उन्नत जनता ।' वह समाजवाद के प्रखः प्रवक्‍ता एवं निर्भीक गष्ट्रीय 
नेता ये । स्वतंत्रता संग्राम में उनके योगदान को सराझ्य गया है, उन्होने त्ीरण और तच्य 
पूर्ण भाषणों के लिए अपार ख्याति अर्जित की । एक समाजवादी, गाँधीवादी, राष्ट्रवादी 
और मौतिक विचारक के हृप में लोहिया का स्थान देश के प्रषम पंक्ति के नेताओं मैं 
माना जाता है । देश के गरद्टीय और गजनीतिक जीवन में उनका महत्वपूर्ण स्थात रहा 
है। विद्ार्यी जीवन में ही दह गांदी और स्वतंत्रता आन्दोतन की ओर आकृष्ट हो गये 
थे। जर्मनी से अर्थशसरत्र मे पी- एच थी डिग्री लेकर स्वदेश लौटने पर तो उनकी सक्रियता 
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और भी बड़ गई | 934 मे कांग्रेस समाजवादी पार्टी की स्थापना में उनकी प्रमुख भूमिका 
रही | 936 मे जवाहमताल नेहरू ने उन्हें कांग्रेस द्वागा स्थापित विदेश विभाग का मंत्री 
बनाया | 942 के भा छोट्मे आदोलन में उनकी भूमिका महत्त्वपूर्ण रही | 953 
में लोहिया प्रजा समाजवादी पार्टी के महामंत्री निर्वाचित हुये । इसी वर्ष उन्हीं के प्रयात्तों 
मैं एशियन सोस्लिस्ट कॉफ्रेंस आयोजित हुई । 7955 में उनकी अध्यक्षता में भारतीय 
समाजवादी पार्टी का गठन हुआ । 4967 में उनका निधन हो गया। लोहिया के व्यक्तित्व 
का मूल्यांकन करते हुए हो एन. सी. मेहोत्राः लिखते हैं कि डॉ. लोहिया केवल एजेनीतिक 
है नहीं ये बत्कि स्वतंत्र चिन्तन लिए एक दार्शनिक भी थे | वह एक सप्ताज सुपारक 
पे जिन्होंने जाति प्रथा और सामाजिक भेदभाव का विशेध किया तथा आदिवासी महिताओं 
एवं पिछड़ी जातियो के उत्यान हेतु सतत सर्ष किया। वह एक अर्थशाल््री भी पे जिन्होंने 
विकाप्तशल देश के आर्थिक उत्पान हेतु अनेक सुझाव दिये । उनके निधन के उपरान्त 
सभी प्रका के नेताओं और जनता ने उनकी भूरे भूरे प्रशस्ता की जिससे त्वय लोहिया 
की भारतीय इतिहास पर की गई यह टिप्पणी ताजा हो जाती है कि 'हम मानसिंह को 
जीवन काल में और राणा प्रताप को मृत्युपतान्त पूजते हैं।” समाजवादी विचाएक मधु लिमये 
की यह टिप्पणी भी सटीक है कि लोहिया एक मौलिक विचाएक, एक अद्वितीय नेता और 
विद्रोही थे । उन्होंने आधुनिक घारत के निर्माण में महत्वपूर्ण भूमिका निभाई । लेकिन 
वह छ्वणलोकीय दार्शनिक नहीं पे बत्कि अनिवार्यत. कर्मयोगी थे । 


गममनोहर लोहिया कालान्तर में गौपीवाद की ओर झुकते घले गये, तैकिन नेहरू 
के कठोरत्र आलोचक बन गये । नेदर् के समाजवाद को यह ढकोत्तला कहने लो । 
उन्हीं के शब्दों में 'एशिया का उदाएवादी नेता (जवाहरलाल नेहरू) एक दोगी और केवल 
शब्दजाल वाला व्यक्ति है जिसमे ययार्प का अभाव है । वह भाषण में समाजवादी लेकिन 
कर्म में अनुदारवादी हैं, चह अकाल के विरुद्ध युद्ध की घोषणा करते हैं और खादात्न मे 
आत्मनिर्भत्ा का वायदा करते हैं और साथ ही बादतों को दोषी ठहते हैं कि उन्होंने 
वर्ष नहीं की। बह घष्यचार और पूँजीयाद की जमका आलोचना करते हैं जबकि दूसरी 
और वह पश्षपात और प्रश्य द्वाग इन्हे पनपतत हैं। यह झूठे और पाउण्डी हैं लेकिन हमेशा 
आऊर्षक भरे देते रहते हैं ।' नेहरू और कांग्रेस की एक ओर वह आतोचना काते रहे 
और दूसरी और साम्यवाद और त्ाम्यवादियों की भी । उन्होंने एक फार्मूला दिया जो इस 
पूकए हैं --- सम्यवष्द - स्जबड़ - जनकँग + केन्दीयकणण + पृ युद्ध * रूह ९ 


3 एव सै मेशौग रोदिदा, ९ सूथटी, पृ 56, रिध्ु भपशन दा उद्युत, एडियन पेलिदिकल रिंकर्स, 
अह्परम एग्ड एन्स, पृ 349 

2 एप मनेहव रेदिए, मर्स्स, ऐंटे एक सोक्ग्ज्प, पृ 338, दिध्यु षदान दाद उदृपदत वही पुस्तक, 
प्‌ 353 
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जयप्रकाश नाग्य ने अपनी पुत्तक ढाई सोश्तिज्म' में सष्ट किया कि 
समाजवाद के द्वाग ही समाज में व्याप्त गयैदी, भुखमरी, मोहताजी एवं शोषण से मुक्ति 
मित्र सकती है। यह ज्यक्तिगत आचरण संहिता न होकर सामाजिक संगठन की प्रणाती 
है जिसके द्वाग़् समाज का न्याय, तमानता, स्वतंत्रता और प्रातृभाव के रिद्वान्तों पर 
पुनर्निर्गाण संभव है जिप्तमें न चन्द लोग अन्य लोगो की गाठी कमाई पर गुल उड़ायेगे 
और न ही अन्य लोग गगैबी और मोहताजी का जीवन ही व्यतीत कोगे। समाजयादी 
समाज में नये मूल्यों पर आधारित नई मानवता का जन्म होगा जिसमें सभी लोग सुख-चैन 
और ग़मृद्धि का जीवन व्यतीत का सकेंगे । डॉ. विश्वनाथ प्रसाद के शब्दों में जयप्रकाश 
नाग्रयण मारतीय समाजवाद के क्षेत्रो मे माने हुए तथा सुविख्यात व्यक्ति हैं । यह उनका 
महत्वपूर्ण योगद्यान या कि उन्होने भारत मे समाजवादी आन्दोलन को कांग्रेस के झंडे के 
नीचे चल रहे राष्ट्रीय स्वतंत्रता संग्राम के साथ सम्बद्ध कर दिया। नोन्‍्द्र देव तया जयप्रकाश 
नाग्यण ने स्मानवादी विधारधाश की जनता को ताम्राज्यवादी एजनीद्धिक आधिपत्व तथा 
देशी तामन्तवाद की दासता से मुक्त कावाने की दिशा मे मोड दिया ! इस प्रकार उन्होने 
समाजवादी दर्शन को दो युद्धों का समरधोष बनाया » ग्रष्टीय स्वतंत्रता संग्राम तथा 
सामजिक क्राहि ९ भएत के जर्जरित ग्रमीण स॒म्णण की विकएल दरिद्रता के सन्दर्भ मे 
जयप्रकाश नाग़यण ने उन सामाजिक तथा यांत्रिक बन्यनों के उन्मूलन पर बल दिया जो 
कृषि के उत्पादन में दबाया डाल रहे ये ।? 


जहाँ एक ओर जयप्रकाश समाजवाद से दूर जाका गाँपी के प्रभाव में सर्वोदय 
की ओर कूच का गये वहीँ दूसी ओर लोहिया गाधीवाद की ओर आकृष्ट होते हुये भी 
समाजवादी ही बने रहे | लेकिन समाजवादी होते हुए भी किस्ती जटिल एवं उपार ली 
हुई अवधाएा से बंधे नहीं रहे । उन्होंने वीलूस ऑफ़ हिद्धी मे बताया कि समाजवाद 
को वार लिये हुये श्वांसों पर जीना बन्द करना होगा। इसने बहुत समय तके साम्यवाद 
से आर्थिक एद्देज्ञ एवं पूंजीवाद अयवा उदारवाद से सामान्य बाते ग्रहण की हैं। लोहिया 
ने सष्ट चेतावनी दी कि जब तक प्तमाजवाद अपने को साम्यवाद और पूंजीवाद के प्रभावों 
से मुक्त नहीं कर लेता, यह प्रभावशाली नहीं बेने सकता । उन्होंने समाजवादियों को 
स़ष्ट किया कि उन्हे न गोंधियन बनने की आवश्यकता है और न ही मार्क्सवादी ही और 
न इनका विद्येष करने की ही आवश्यकता है। उन्होने कहा कि हमे किसी के अन्यानुकरण 
की आवश्यकता भी नहीं है। 


लोहिया पर मार्क्स का प्रभाव स्पष्ट है तेकिन वह उनका अन्यानुऊरण नहीं 
काते | उन्होंने मार्क्स के द्वद्वात्मक भौतिकयाद को अवश्य स्वीकार किया, लेकिन 
पाम्पणवादी मार्क्सयदियो को नकर का चेतना को भी महत्व दिया। वे एक ऐसे सिद्धारा 


3 हों विशाद प्रगाई वर्स, दही पुस्तक, पृ 538 
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की रचना के पक्ष में हैं जिसके अन्तर्गत आत्मा अथवा सामान्य उद्देश्यों तथा द्रव्य अपचा 
आर्पिक एद्दैज्यों का पतत्पर ऐसा सबंध हे कि दोनों का स्वतव अस्तित्व कायम रह 
सके । लोहिया का विज्वास्त या कि इतिहास मे जातियों तथा वर्णों का सधर्ष देखने को 
मिलता है। जातियों की विशेषता यह होती है कि उनका रूप सुनिश्चित होता है। इसके 
विषीत वर्गों की आन्तरिक रचना शियिल हुआ करती है । वर्ग तथा जाति के बीच घड़ी 
के दोलक की सी आन्तरिक क्रिया होती रहती है | यही दोलन क्रिया इतिहास को गति 
प्रदान करती है। जातियों गतिहीनता, निष्क्रियता तथा रूढिगत अधिकारों की पुग्तनवादी 
शक्तियों का प्रतिनिधित्व करत्ती हैं । वर्ण सामाजिक गतिशीलता की प्रचण्ड शक्तियों के 
प्रतिनिधि होते हैं । सोहिया के अनुसार अब तक का मानव इतिहास जातियो एवं वर्गों 
के बीच आन्तरिक गति का दइतिह्स है। जातियाँ शियिल होकर वर्गों मे परिणत हो जाती 
हैं और वर्ग स्गठित होकर जातियो का झूप घारण कर लैते हैं |" 


लोहिया पर गांधी का प्रभाव अधिक है। बह विक्रेद्धीकरण के प्रवल पक्षपर हैं । 
वह भारतीय सन्दर्भ में समाजवाद को लाना चाहते हैं, उनके मस्तिष्क में छोटे किसान, 
श्रमिक, बन्युआ मजदूर, गरीब और मोहताज लोगो की खुशहली का विचार सर्वोपरि 
है। अतः वह बही मशीनो और तीद्र औद्योगीकाण के स्थान पर एृह उद्योग, छोटी मशीनों, 
सहकारी श्रम एवं ग्राम शासन पर जोर देते हैं । लोहिया एशिया और विकासशील देशों 
के सन्दर्भ मे समाजवाद की अवषाएणा को विकप्तित करने का प्रयाग काप्ते हैं और यह 
उनका विशिष्ट योगदान भी कहा जा सकता है ! यु्गों पुने सामन्तवाद एवं निःकुशवाद 
के कारण एशियाई देक्नो में लोकतात्रिक संत्यायें और मूल्य विकसित नहीं हो पाए हैं। 
परत के राजनीतिक मौफाशाह और उद्योग प्रवन्यक लोकतांत्रिक संकृति को पमझने और 
अपनाने में अप्तमर्थ रहे हैं। अतः त्तोहिया के अनुसार एक मौलिक सतामजिक दर्शन को 
विकसित करने की नितान्त आवत्यकता है। इसे एक अभिनव सांस्कृतिक क्रांति भी 
कहा जा सकता है जो नये मूत्यो पर आपातिति नूतन सामाजिक संरचना को । सर यह 
है कि तोटिय सप्राजवाद की रु्थकुता गौदीवाद के नजदीक जाने में मानते हैं। वह 
गपी की सत्याग्रह की अयपाएणा को भी स्वीकार काते हैं ददपि वह गोधी की इृदय 
पीवर्तन की बात को थे्त और कारगर नहीं मानते । वह गौधीवाद को भी समाजवाद 
के नजदीक लाका इसे अधिक सार्षफ बनाना चातते हैं । गाँधी की अहिंता की अवषाएणा 
भी तेहिया वो प्रपावित क्ठी है। वह जन साथाएण की व्यक्तिगत एवं सामुदायिक 
20 एपं अर्तिता दी पा के तिए संविनय अयज्ञा को भी एक कागार हथियार मानते 

५४क्‍ 


अंत में लोटिया के दौसंघा ग़ज्य वी अवपारधा को भी छंसेप में सप्ट किया 
झाना आपस्पक है । इस गज्द के यार सझम्म हैं | इसमें केद्रीयक्रण एयं विकेद्रीकरण 
हि 2 कप 24 पक 
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की पास्पर विपतीत अवधाणाओं का समन्वित रुप प्रस्तुत किया गया है । राज्य के ये 
चार स्तम्म हैं - गाँव, मण्डल (जिला), प्रांत और केन्द्रीय सरकार | यह एक अनून 
कार्य मूलक संघवाद होगा। लोक कल्याणकारी कार्य जिला, ग्राम एवं नगरों की पंचायतें 
करंगी, वे ही नीतियाँ दनायेगी और उनका कार्यान्वयन भी करेंगी ! लोदिया जिलायीश 
के पद को समाप्त करने के पक्ष में हैं क्योंकि यह न केवल औपनिवेशिक संस्था ही है 
बल्कि बहुत बदनाम पद भी है। 

सार रूप में ग़ममनोहर लोहिया के समाजवादी विचायें के सन्दर्भ में यही कहा 
जा सकता है कि वह पाम्पयगत समाजवादी नहीं हैं। उन्होने देश कात की परित्पितियों 
के सन्दर्भ मे समाजवाद को प्रस्तुत किया है। भरत के सन्दर्भ में जैस कि उल्लेख भी 
किया जा चुका है उन्होंने गोपी के अनेक विचारों को इसके प्ताप समन्वित किया है। 
दैसे वह गाँधी को भी पूर्णतया स्वीकार नहीं काते। उदाहरणार्ष उन्होंने सत्याग्रह को तो 
स्वीकार किया लेकिन आत्मेत्सर्ग को नहीं माना । उन्होंने मार्क्स को भी अनेक स्थानों 
पर अस्वीकार किया है। वर्ग संघर्ष, सर्वहारावर्ग की तानाशाही, ग़ज्य का लुप्त हो जाना 
णैसी मार्क्सवादी अवधारणाओ को लोहिया विशेष महत्त्व नहीं देते। वह शष्ट्रीयकरण को 
भी एकमाज हल नहीं मानते जो कि समाजवाद का एक मौत्रिक तत्व है। समाजवादियों 
के तिए विकेन्द्रीकरण एक अपरिशर्य तत्त्व नहीं है जबकि लोहिया इस पर जोर देते हैं । 
समाजवाद में लघु उद्योग और छोटी मशीनों का महत्व नहीं है जबकि लोहिया के लिए 
विकेन्द्रीकण और कुटीर उद्योग बहुत महत्त्वपूर्ण हैं। संक्षेप में यही कहा जा सकता है 
कि लोहिया गांपीवाद और मार्क्सदादी समाजवाद के बीच अवस्थित हैं । उनका महत्त्व 
इस दात में है क्लि उन्होने व्यक्ति की स्वतंत्रता, विकेन्द्रित आर्थिक और राजनीतिक सत्ता 
एवं जन सपई का समर्थन तथा केन्द्रित और निरंकुश सत्ता का प्रबल विद्येष किया है! 
भारतीय समाजवादी चिन्तन : एक विषंगम दृष्टिपात 

भारतीय समाजवादी विचारक मर्क्स और गाँपी दोनों से ही प्रभावित रहे हैं। यहाँ 
इस चिन्तन के मुख्य तत्त्वो का निरुपण प्रस्तुत किया जा रहा है। समाजवाद के सिद्धान्त 
पा आपातित समाज वह होगा --- 

(!) जहाँ उत्पादन एवं विताण के साथनों पर समाज का स्दमित्व है और जहाँ 
ए़ज्य सवकार के प्रतिनिधि के रूप में इन साधनों पर नियंत्रण रखे, तत्पश्वात्‌ ग्ज्य केवल 
व्यवस्था के रुप में त्थित यहे  जवादरताल नेटझ्, आचार्य नोद्य देव जैसे विदाएफ ग़ज्य 
के महत््व को स्वीका काते हैं जबकि लोहिया ग़ज्य को इतना महत्त्व नहीं देते क्योंकि 
यह केच्द्रीकृत सत्ता का प्रतीक है। जयप्रद्नश मार्क्सवादी की भौति प्रारंभ करते हैं और 
जैवन के संध्याशाल में पक्के सर्वोददी के रूप में जाने जाते हैं । 

(2) डे झि अर्थ बवत्दा प्रावय कत्दाय हेतु निर्मित हो एवं अधिशाधिक 
उत्पादन का लय व्यक्तिगत न होझर सामाजिक टित हो । 
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(3) जहाँ आर्पिक प्रगति का अर्य आचार्य नोन्‍्द्र देव के अनुस्तार, केन्द्रीकरण 
एवं चन्द लोगों का हित न होकर संपूर्ण समाज की समृद्धि हो । 


(4) जहाँ यह मान्यता हो कि आर्थिक स्वतंत्रता के बिना राजनीतिक त्वत॑वता 
अर्यहीन है, जैप्ता कि आचार्य नोन्द्र देव कहते हैं कि विज् में समाजवाद के बिना कोई 
लोकतंत्र हो ही नहीं सकता । 


(5) णहाँ व्यष्टि और सर्मष्टि के बीच सावयव संबंध हो जिसका अर्थ यह हुआ 
कि मनुष्य को समाज से अलग-यला नहीं किया जा सकता । समाज से पृथक्‌ रहका 
कोई भी व्यक्ति अर्जन नहीं कर सकता अत. उत्पादन के साधनों पर सामाजिक स्वामित्व 
स्वाभाविक है। 


(6) जहाँ मनुष्य अपनी भौतिक चिन्ताओ से मुदत होकर वास्तविक स्वतंत्रता 
को उपभोग करने मे समर्थ हो । 


(7) जहाँ शोषक और शोषित जैसे दो वर्ग नहीं होते और इस प्रकार यह एक 
वर्ग विहेन समाज हे । 


(8) जहौँ सत्ता का केन्द्रीयकरण न हो क्योंकि केन्द्रीकृत सत्ता व्यक्ति की स्वतजता 
में बाधक है। भारतीय समाजवादी विशेषतौर पर महात्मा गाँधी के प्रभाव में आकर सत्ता 
के विकेन्रीफरण के प्रवल पक्षपर हैं । इनमे विशेषत्ौर पर जेयप्रकाश नाशयण और श् 
प्रनोहा लोहिया का उत्लेख किया जा सकता । 


(9) जहाँ जाति पाति, ऊँच-मीच, स्त्री-पुरुष, निर्षम-पनवान का कोई भेद 
भाव नहीं है। सभी सबके लिए जीते हैं एवं न सामाजिक पँदे हैं और न ही किसी 
प्रकार का शोषण एवं उत्पीड़न है। आचर्य नन्‍्द्रदेव के अनुप्तार जो इन संकीर्ण विचारो 
को लेकर चलते हैं वे अन्तर्रष्ट्रीय सेत्र मे पिछड गये हैं। 

(0) जहाँ श्रम की पूजा होती है। अनार्जित आय के आपार पर जहाँ कोई 
जीता नहीं और णहोँ आय मे से खर्चे के बाद बचने वाला धन पूँजी बनकर किसी के 
शोषण का आधार न घने 
नेहरू और लोकतंत्र 


भारत मैं लोकतंत्र को सुदृढ़ बनाने का श्रेय जवाहरताल नेहरू को दिया जाता 
है। वह संसद को बहुत महत्व देते थे और साग महत्त्वपूर्ण घोषणाये संसद में ही किया 
करते थे । जबतक वह प्रषान्ंत्री रहे कांग्रेस का लोकसभा मे प्रचण्ड बहुत रत और 
विष दिखता हुआ और निः्बपावी पा। फिर भी उन्होंने विपक्ष को सम्मान दिया । बढ़ 
प्राय: प्रसस्त में ह्य॑ उपस्वित बट करते पे चाहे प्रश्न उनके विभाग से सरदपित ने 
हे । यह एम उदारए्ण दिया जा सऊता है जिससे नेहरू वी विषश के प्रति सम्मान की 
झायया रू होती है। मैट सरफर के विदुद प्रघम अविश्याप्त प्रस्ताव आचार्द कृपलानी 
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लाये थे। सदन मे उनका समर्थन नगष्य था| फिर भी नेहरू ने न केवत्न कृपलानी के 
भाषण को घ्यान से ही सुना बल्कि हर एक आगरेप का जवाब भी दिया । 


नेहरू की लोकतंत्र की अवषारणा के निर्माण में अनेक विचारों का प्रभाव है 
जिनमें अधिकांश पश्चिमी विचाएक हैं। इनमे जान लॉक, रुप्तो, मंटिस्वयू, जर्मी बेन्चम, 
जान स्टुअर्ट मिल और कार्ल मार्क्स मुख्य हैं। उन पर फ़ास की क्राति, औद्योगिक क्रांति 
और सोवियत क्रांति का भी प्रभाव पडा है। लोकतंत्र के मानवीय पक्ष को उजागर करने 
में गाँधी का प्रभाव है । प्राय, ऐसा कहा जाता है कि नेहरू के मस्तिष्क पर कार्ल मार्क्स 
लेकिन हृदय पर गाँगी का प्रभाव था 


नेहरू की लोकतंत्र मे गहगी आस्या के मूल में उनका व्यक्ति के प्रति विश्वास 
है। उन्हीं के शब्दो मे यह व्यक्ति है जो महत्वपूर्ण है, कोई व्यक्ति निरर्षक नहीं है, 
प्रत्येक व्यक्ति का महत्व है और उसे विकास के अवसर उपलय कगये जाने 
चाहिये ।”! उन्होने स्वीका फिया कि मेरी जडे आशिक रुप से उननीसवीं शतादी मे हैं 
और मैं मानवतावादी उदार परम्पग से इतना ज्यादा प्रभावित हुआ हूँ कि संभवत इससे 
निकलना सभव नहीं है।? उन्होने यह भी कहा कि मैं स्वभाव और प्रशिक्षण सै व्यक्तिवादी 
और बौद्धिक रूप ते समाजवादी हूँ। लेकिन मैं मानता हूँ कि समाजवाद व्यक्ति की गरिमा 
को नष्ट नहीं करता और न इसका दमन ही करता है। वत्तुत मैं तो समाजवाद की 
ओर आकृष्ट हुआ हूँ क्योंकि यही अस्स्म व्यक्तियो को आर्पिक और सास्कृतिक बन्यनों 
से मुक्त करेगा |! उन्हे इस बात का दु,ख था कि आज व्यक्ति लुप्त द्ोता जा रहा 
है । वह भीड़ के समक्ष झुकता जा रहा है | उसे भीड द्वाग लिया गया निर्णय वाष्य होकर 
स्वीकार करना पड़ रहा है। भीड़ नृश॑स होती है, मैं भीड से भयभीत हो जाता हूँ ॥' इनके 
लिए मानव की स्वतत्रता बहुत महत्वपूर्ण है और यहाँ वह गाँधी के बहुत नजदीक चले 
जाते हैं। वह संगठित समाज और सस्याओ के पश्षपर हैं लेकिन इनका उद्देश्य भी मानव 
की स्वतंत्रता की रक्षा करना ही है । नेहरू ने व्यक्ति को जनतंत्र से कभी पृषक्‌ नहीं 
किया बल्कि यह कहना ज्यादा उपयुक्त होगा क्लि उनकी जनतंत्र मे आस्या इसतिये दृढ 
हुई कि केवल इसी में व्यवित की गरिमा और स्वतंत्रता सुरक्षित रह सकती है। अन्य 
व्यवत्याये तो व्यक्ति को निगल जाती हैं, चह तो व्यवस्था रूपी मशीन का एक निर्णीव 
पुर्जा बनकर रह जाता है । 


डी ह लिया ने नेहरू के जनतत्र की अयधाएणा को इत्त प्रकार परिभाषित किया 


3 मेल देदर नेहरू ए पलिट्रिकत बाद प्राफी, ऋक्सपोई युगीदर्सिती प्रेस, पृ 607 
2 दिश्ु झष्दाल द्वग ढद्‌ह, दही पुस्तक, पृ 239 
3 विश भगदन दाग रदण३, दही पुलाऊ, पृ 249 
4 शीशु झटद्धा दग रदुइव, दी पुस्वेक, पृ 24 
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है - (7) जनतंत्र ख़तत्रता प्रदान करत्म है जिसके अन्तर्गत मानवीय मूल्यो को प्राप्त 
किया जा सकता है, (2) जनतत्र को सरकारी सस्वाओं और प्रक्रियाओं के रूप मे भी 
परिभाषित किया जा सकता है, (3) जनतंत्र को समाज के उत्त ढाँचे के रूप में परिभाषित 
किया जा सकता है जिसमें आर्थिक और स्तामाजिक समानता प्राप्त की जा सके, (4) 
जनतत्र को व्यक्ति और समाज के प्रति किसी निश्चित दृष्टिकोण और ठपागम के रूप 
में परिघाषित किया जा सकता है। यह कहा जा सकता है कि मानववाद मे गहरी आस्था, 
मुक्त व्यक्तिवाद और जनसायारण मे विज्वाप्त की अवधारष्य ने उन सभी व्यवस्थाओं 
और विचापधाग़ओ से लड़ने की ऊर्जा नेहरू को दी जिनमे अधिनायकवाद, फासीवाद 
एव नाजीवाद की झलक मिलती है। वह मार्क्सवाद की ओर आकृष्ट अवश्य हुये लेकिन 
प्ोवियत रूप्त मे उप्तके कार्यान्वयन से वह व्ययित भी थे । उन्होने अपनी आत्मकथा 
में लिखा भी है कि 'सोवियत रूस मे जो मुझे बिल्कुल नापसन्द है वह है, विरोधियों का 
जवादस्त दमन और विभिन्‍न नीतियो के संचालन में सता का पूर्ण केन्द्रीयकाण और 
अनावश्यक हिंसा का प्रयोग । डिस्कवी ऑफ इण्डिया में भी नेहरू ने स्पष्ट किया है 
कि मार्क्स और जेनिन के अध्ययन से में! मस्तिष्क पर बड़ा प्रभाव पड़ा है और इसने 
मुझे इतिहास और वर्तमान हालात को समझने की नई दृष्टि भी दी । लेकिन इसमे मुझे 
पूर्णतया सतुष्ट नहीं किया और न हसने मेरे मत्तिष्ड को उद्देलित करने वाले सारे प्रश्नों 
का ही उतर दिया यत्कि एक अद्यष्ट आदर्शवादी विचार छोड़ दिया जो वेदान्त मे मिलता 
जुलता है । मार्क्स की सामाजिक विकाप्त की सामान्य समीक्षा बहुत सही हो सकती है, 
तेकिन उसके बाद बहुत परिवर्तन हुये हैं जो भविष्य के लिये उनके दृष्टिकोण से मेले 
नहीं खाते ।2 

उन्होने परियग्ी लोकतंत्र के आष्पयन में इसकी कुश्इयो की ओर भी श़केत 
किया । सदस़े बड़ी बुराई उन्हे यह मि्री कि इसमे आर्थिक तोकतब नहीं है। उनका 
यह रूष्ट भत है कि तोकतत्र केवल ग़जर्नीतिक अयपाएया ही नहीं है, इसमे आर्थिक 
ख़तवता और एमानता को छोड़ना भी आवश्यक है। आर्थिक लोकतत्र के बिना सामाजिक 
विपमताओ को नरी निदाया था सकेगा और पद्तक समाज के आर्थिक जीवन मे सन्तुलन 
ह्पपित नहीं होगा, लोझतत्र खतरे में पड़ जायेगा । 


पधर्मनिषेक्षता 


कदम वी परनापेश्ता की अपयात्या क्रीब-करीय वही है ज्ये पश्यम की है। 
उनसे दैदारिक मतभेद है । गोपी मेहर से छाम धर्मनिरपेश नहीं हैं लेकिन 
द्ेतो में भागी अन्त है। जत गाँगी पर्म को गजर्नति से ज्पेडना दात्ते 
हैं वह नेटर एक दूसरे को विल्युल पृथक कर देना चारते हैं। गौएी कहने हैं कि जो 












| रेदशाजर कैद आया, व 35 
८ फियु शहदाण हा रहा, दही घुलक, पृ 257 
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यह कहते हैं कि 'धर्म का ग़्जनीति से कोई सरोकार नहीं है, वह न तो यर्म को ही समझते 
हैं और न ही ग़जनीति को / मैं तो राजनीति मे धर्म को लाना चाहता हूँ ।' नेहरु पर्म 
को इसलिये राजनीति से पृथक काना चाहते हैं कि एक देश में अनेक धर्मावलाबी रहते 
हैं, इतिहास मे अनेक ऐसे मोड़ आये हैं जह्माँ उन्होने एक दूसो का खून बहाया है, धर्म 
के नाम पर अनेक पूर्वाग्रह एवं प्रपच भी हैं, धर्म को संकीर्ण अर्थ मे भी परिभाषित किया 
गया है। दैसे धर्म आत्या और विश्वास की वस्तु है, लेकिन संगठित और ऐतिहासिक 
धर्मो ने हिंसा, कद्ठत्त और कट््‌टपन को भी बढ्या है। अतः नेहरू राज्य का कोई पर्म 
नहीं मानते, ग़ज्य के लिये सभी पर्म समान हैं! नेहरू का थर्मनिरपेक्ष राज्य अधार्मिक 
ग़ज्य नहीं है बल्कि ऐसा राज्य है जिसका अपना कोई धर्म महीं है और जो सभी धर्मों 
के प्रति सहिष्णु और सम्मानजनक व्यवहार करता है। गाँधी के तिए धर्म हिन्दू धर्म, इस्ताम 
या दस्ताई धर्म नहीं है, यह शुद्ध आचरण एवं व्यवहार है। गौंगी कहते हैं कि नैतिकता 
और राजनीति मे कोई अन्तर नहीं है । उनके विचार में जो नैतिक हप से गलत है वह 
ग़जनीतिक रूप से सही नहीं हो लकता। अत्त: राजनीति मे धर्म तो होना चाहिये अन्यथा 
यह भ्रष्ट हो जायेगी | यदि शाप्तक प्रष्ट हो गया तो सब कुछ चौपट हो जायेगा और 
इसलिये पजनीति की नकेल धर्म के हाप मे होनी चाहिये । यहाँ गाँधी और नेहरू दोनो 
ही अपने-अपने दृष्टिकोणो मे सही प्रतीत होते हैं । यद्यपि दोनों के दृष्टिकोणो में अन्तर 
है, लेकिन दोनो के उद्देश्य मे विशेष अन्तर मही लगता। 

“नेहस्न आधुनिक जीवन मे पर्मनिरपेश्नता को अनिवार्य मानते ये ! वह यद्यपि यह 
स्वीकार करते थे हिन्दूर्म और इस्लाम भातत के जनजीवन में घुलमिल गये हैं लेकिन 
ग़ज्य और ग़जनीति रो इनको जोडने के दुष्परिणाम ही ज्यादा निकलते हैं। वह तो सभी 
पर्मावलम्बियों के लिए एक सामान्य नागरिक संहिता चाहते ये ! उनके लिए पर्म एक 
विशुद्ध व्यक्तिगत वातु है जिसका समाज और रज्य द्वात सम्मान किया जाना चाहिये ? 
लेकिन राज्य के मामलो मे पर्म का हस्तक्षेप वर्दाज्त नहीं किया जा सकता | वह ऐसे 
ऱज्य के पदघर हैं जो सभी धर्मों की रक्षा अवश्य करता है लेकिन किसी एक की कीमत 
एर दूसरे का पक्ष नहीं लेता और जिसका अपना कोई पर्म नहीं है।'! इसको स्पष्ट करते 
हुये अशोक मेहता ने बताया कि संकीर्ण अर्य में गज्य को यर्मनिरपेक्ष मानना कि यह 
सभी धर्मों के प्रति तटत्य है एक बात है और सामाजिक जीवन के प्रत्येक क्षेत्र में कानून 
और गजनीति का गज्य के द्वाय्र धर्मनिरपेश्षीकरण किया जाता विल्कुल दूसरी बात है ! 
नेहर ने सावधानी बरती जहाँ तक अल्पसंख्यक वर्गों की भावना का प्रश्न पा, वहीँ नेहरू 
की हिन्दू विचारधारा बालो द्वारा कद आलोचना भी की गई कि उनकी नीतियाँ मुत्लिम 
परस्त थी। नेहरू ने साम्प्रदादिकता पर जमकर आक्रमण किया और राष्ट्र को चेतावनी 
दी कि जिस साम्प्रशयिकता के कारप देश का विभाजन हुआ वह देश की एकता, अखंडता 
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और प्रगति में भारी रुकापंट बनेगी | अत: भारत की समस्याओं के समाधान और चहुँमुखी 
प्रणति के मूल में धर्म निरपेक्षता का कोई विकल्प नहीं है। भारत की बहुल सामाजिक 
प्रकृति और संस्कृति की रक्षा केवल पर्म निरपेक्षता के द्वाग ही संभव है। भारतीय संविधान 
में सभी पर्मों एवं संप्रदायों के लोगों के लिए धार्मिक, सांस्कृतिक एवं शैक्षणिक अधिकारों 
का प्राथधान भारत मे एक पर्मनिरपेक्ष ग़ज्य की स्थापना की दिशा में ही एक ठोस प्रयास 
पा। इस प्रयास में नेहर का योगदान अविस्मएणीय माना जाता है। हिन्दूयर्म के पक्षपा 
प्राय: नेहरू को हिन्दू विगेधी मानते हैं । लेकिन नेहरू की बहुसंख्यकों से यही अपेशा 
ही है कि वे अल्सतब्मकों के प्रति अधिक सहिष्णु और उदार दृष्टिकोण अपनायें ताकि 
उनमें असुरक्षा की भावना विकतित न हो जो अन्यया स्वाभाविक है| नेहरू के एक कं 
आतोचक ही. एफ. कशका” ने उन्हें एक सच्चा धर्मनिरपेक्षवादी माना है और प्रशंसा 
में तिखा है कि हिन्दू साप्पदायिकता के दबाव के बावजूद भारत के धर्मनिरपेक्त चरिि 
को बनाये रखने का श्रेय नेहह को दिया जाना चाहिये । 


गाँधी और नेहरू 


गांधी और नेहरु के बीच गभीर वैचारिक मतभेद रहे हैं फिर भी गांधी ने जवाहताल 
को है अपना उत्तराधिकाए चुना । यह बात उन्होने सुप्रसिद्ध अमेरिकन पत्रकार लुई फिशर 
को दिये एक पाक्षात्कार में स्वीकार की । 45 जनवरी 942 को गोषी ने एक वक्तव्य 
में कहा, 'तजाजी नहीं, मेण उत्तराधिकारी जवाहरलाल होगा ।"2 [3 जनवरी 4928 को 
एक पत्र में नेहरू ने गोपी को लिखा था, 'दंग इंडिया मे आपके अनेक लेख और आत्मकथा 
आदि पढ़ने से ऐसा लगता है कि में! विचार आपस्ते सर्यया भिन्न हैं। मैं अनुभव कत्ता 
हूँ कि आप अपने निर्णयों में जल्दबाजी करते हैं और कभी-कभी तो ऐसा लगता है कि 
आप पदनाओं के पट जाने के शाद, उन्हें उदित ठहराने के लिए जो भी प्रमाण मिल 
जता है, उप्ती को तर्क बना देते हैं। आप पश्चिम की सभ्यता को गलत ढंग सै आँकते 
हैं और उसकी असफल्रताओं को आवश्यकता से अधिक तूल देते हैं |... मैं निश्चित 
रुप से आपसे असहमत हूँ ।३ 

नेहरू के गाँपी से मतभेद आधिर तक रहे | 9 अक्टूबर 947 को गाँधी के 
पत्र के उत्तर मे जो जवाहरलाल ने पत्र भेजा यह बहुत्त ही दिलचस्प है । उन्होंने लिखा 





3. है एफ कंग्रका, गड़ इत्र ओवस्लेन्ट फ्राम नेहूज फाव ईयर प्पन्स, दी करन्‍्ट, देत्यूम था 
0४० ६ (सितप्यर 22, 954) पृ 30 
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“बहुत वर्ष पहिले मैने हिन्द स्वग्रज्य को पढ़ा धा और इस समय मेरे दिमाग में उसकी 
घुधली सी तस्वीर है। लेकिन करीब 20 वर्ष या इससे भी ज्यादा समय पूर्व जब मैंने 
इसे पद्म था उस समय भी यह मुझ्ले अवास्तविक लगी थी। इसके बाद वाले आपके लेखों 
और भाषणों मे मुझे यह लगा था कि आप अपनी पुरानी त्पिति से हट रहे हैं और आपुनिक 
प्रवृत्ियों का अहसाप्त कर रहे हैं । इसतिये मुझे आश्चर्य हुआ जबकि आपने लिखा कि 
आपके मस्तिष्क मे तो वही पुरानी तस्वीर ही है। हिन्द त्वराज्य की रचना 38 वर्ष पहिले 
की गई थी और तबसे दुनिया वित्कुल बदल गई है, संभवत: गलत दिशा में किती भी 
स्थिति में इन प्रश्नो पर विचार करते समय वर्तमान तस्यों, मानव-तत्त्वों एवं अन्य बातों 
को ध्यान मे रखना होगा अन्यथा हम वयार्थ से दूर चले जायेगे ।-- - « 


संक्षेप मे, मेगा दृष्टिकोण यह है कि मूल प्रश्न सत्य बनाम अस्तत्व या अहिंसा 
बनाम हिंसा का नहीं है । मैं नहीं सममग्ता कि गाँव में किस प्रकार अहिंसा या सत्य 
निहित है। सामान्य तौर पर, शैौद्धिक और सास्कृतिक दृष्टि से गाँव पिछडा हुआ होता 
है और ऐसे पिछड़े वातावरण से प्रगति नहीं हो सकती । संकीर्ण मत्तिष्क वाले लोगो 
के अम्त्यवादी और हिंसक द्ोने की ज्यादा संभावना है । 

जैसाकि आपकी विदित ही है कि कग्रित ने (हिन्द स्वराज्य में चित्रित) तस्वीर 
को कभी विचाग ही नहीं, स्वीकार करने का तो प्रश्न ही नहीं उठता । आपने भी छोटे 
छोटे पहलुओ के अतिरिक्त की कांग्रेस को इसे स्वीकाने के लिए कष्ट भी नहीं । काँग्रेस 
के लिए इन मौलिक प्रस्‍्तो पर विचार करना अब कितना वाछतनीय होगा जिनमें जीवन 
का दर्शन निहित है, यह आप स्वयं ही सोचे । मेग्ग हो मत है कि कांग्रेस जैसी पस्था 
को ऐसे मामलो की चर्चा मे उतना नहीं चाहिये क्योंकि इससे लोगो के दिमाग में उतत्नन 
ही पैदा होगी । इससे यह भी हो सकता है कि देश मे कंग्रेस औः अन्य तोगो के बीच 
दरों पैदा हो णायँ जिन्हे पाटना मुश्किल हो जाय ॥7 

तैकिन दूसरी ओर यह भी है कि नेहर गोधी से अत्यधिक प्रभावित हैं और उनके 
शिष्यतुल्य हैं। गाँधी इतने आश्यस्‍्त थे कि उन्होने नेह को अपना उत्तगधियारी घोषित 
करते हुये यह भी कह दिया कि जब मैं मर जाऊँगा जवाह! मेरी भाषा घोलेगा । 

भेहस ने डिस्ककी ऑफ इंडिया में पूरा अध्याय 'मध्यमवर्गों की विवशता-गाँधी 
का आगमन' पर लिखा । इसमे गाँधी का यशोगान है । उन्होंने तिया शधीजी आये, 
उनका आगमन एक ऐसी आँदी और तूफान वी ताह दा जो स्व कुछ को और विशेष 
तौर पा जनता के मश्तिष्क को उयल-पुयल कर डालता है । वे कहीं आसमान से नहीं 
आये बल्कि वे भारत के लाखो-कग्रेद्ये नर-नरियों के बीच मे जन्मे थे । उन्हीं की भाषा 
देनने थे और निन्‍न्‍्तर उन्हीं वी ओर औंये तगाये हुए उनयी दारुण रियति को सामने 
3 है टाग्ग अफ एशिया, नवम्य 2, 987 
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रखकर चलते ये !! सन्‌ 930 मे दष्ट्र की मनोदशा का चित्रण नेहरू ने इन शब्दों मे 
किया जिनमे गोपी के प्रति श्रद्धा अभिव्यक्त होती है । उन्होंने लिखा 'जब हमने लोगो 
में अदाय्य उत््ताह देखा और नमक बनाने के कार्यक्रम को दावानल की तरह फैलते हुए 
पहिचागा हो हमें अपने आपसे कुछ लब्जा महसूस हुई, चूँकि हमने गँँधीजी के इस प्रस्ताव 
का विशेध किया था । हम अ्रद्घावनत्र हुये यह देखकर कि एक व्यक्ति ने लाखो करोड़ों 
व्यक्तियों को इतने संगठित ढंग से प्रभावशाली करने के लिए किस तरह तग़शा 2 


गादी ने केविनेट मिशन योजना को स्वीकार करते हुए कहा था कि तत्कालीन 
परिस्थितियों मे यह एफ श्रेष्ठ आलेख या जो ब्रिटिश साकार भारतीयों को दे सकती 
दी । लेकिन नेहरू, पटेल के नेतृत्व में काग्रेह ने इसे ठुकरा दिया था और इसके फलस्वरूप 
देश का विभाजन हुआ । नेहरू ने बाद में स्वीकार किया कि गाँधी की शाय ज्यादा ठीक 
थी और विभाजन भारतीय उपमहाद्वीप की समस्याओं का समाधन नहीं दे पाया | 


स्वर्प नहर के शब्दों, 'हम इछ्त निष्कर्ष पर पहुँचे पे कि आन्तरिक विेधों को 

चलाते रहने की अपेक्षा विभाजन संभवत एक हल्की बुराई है, जो हमारी स्वतंत्रता को 

अविलम्ब हमे दिला सकती थी । हम इस स्वतजता को जल्दी से जल्दी पाने को उत्सुक 

ये । अतः हमने विभाजन स्वीकार कर लिया । किन्तु जैसा कि बाद के परिणामों से 

९४३ होता है कि विभाजन इससे कहीं अधिक बुए निकला जिसकी हमने कल्पना 
ऐह३ 


संक्षेप मे, जहाँ गांधी और नेहरू मे मतभेद हैं वे मुख्यतौर पर राज्य के कार्यक्षेत्र, 
जता के केद्रीयकाण, भारी उद्योगों, राजनीति में धर्म की भूमिका, ग्राम स्वराज्य और 
गिप्षा पद्धति को लेकर हैं | गौंधी राज्य सत्ता के परिसीमन, छत्ता के विकेन्द्रीकरण, लघु 
उद्योगों की स्थापना, धर्म के प्रकाश में राजनीति के संचालन, ग्राम स्वराज्य एवं मातृमाषा 
के माणम सै गेप्िक शिक्षा के पक्षपर थे और यहां नेहरू उनसे सहमत नहीं थे । लेकिन 
ज्दों गोपी और नेहरू करीब-करीब एक ही वैचारिक परातल पाए यड़े हैं वे भी अत्यन्त 
मदत्तपूर्त हैं। दोनों के दृष्टिकोश अत्यन्त व्यापक हैं, सोचने का तरीका वैश्यिक है, दोनो 
मानयतादादी, उदारवादी, जनतत्रवादी और ऐत्ते समाज के निर्माण के प्रबत्त पक्ष हैं 
जिसमे सामजिक न्याय तो, ग़ज्य सत्ता का गशैदों के उन्‍यन के लिए प्रयोग हो एपं 
वक्त की स्पत॑वता अधुष्ध रहे । 000 
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[9] 
हिन्दू राष्ट्रवाद, द्विराष्ट्र एवं सामाजिक 
न्याय की अवधारणायें 


(विनायक दामोदर सावरकर, मोहम्मद अली जिन्‍ना एवं भीमतव अम्बेडकर) 
आधुनिक भारतीय राजनीतिक चिन्तन में हिन्दू गष्ट्रवाद, द्विपष्ट्र एवे सामाजिक 
न्याय की अवधाण्णाये भी महत्वपूर्ण हैं। इन तीनों अवधारधाओ एवं इनके मुख्य प्रतिपादकी 
क्रमश, विनायक दामोदर सावाकर, मोहम्मद अली जिन्ना एवं भीमराव आममेडकर के 
वैचारिक योगदान का संक्षिप्त अध्ययन यहाँ प्रस्तुत किया जा रहा है। सावरकर के हिन्दुत्व 
के दर्शन ने हिन्दू महासभा और जनप्तप को प्रभावित किया है, मोहम्मद अल्ली जित्रा के 
नेतृत्व मे मुस्लिम लीग ने द्विराष्ट्र सिद्धान्त के आधार पर भारत के विभाजन की लड्ाई 
लडी, अम्बेडकर के सामाजिक न्याय के तिद्धान्त पर आज दलित सता मे भागीदाी की 
लडाई लड़ रहे हैं । अनेक छोटे बड़े गजनीतिक दल जिनमे बहुजन समाज पार्टी एवं 
रिपब्लिकन पार्टी प्रमुख हैं, आज भारतीय राजनीति में सक्रिय हैं और सामाजिक न्याय 
का मुख्य मुद्दा बनाये हुये हैं । “वोट हमादा ग़ज़ तुम्दरा' बहुजन समाज पार्टी का मुख्य 
नाग है जिसने दलितों और पिछ्डों को आकर्षित भी किया है | जनता और समाजवादी 
दलो का भी मुख्य नाग सामाजिक न्याय ही है। 
हिन्दू राष्ट्र की अवधारणा 
विनापक दामोदर सावरकर 


(883-4966) 

हिन्दुत्व, हिन्दू राष्ट्र और हिन्दू समाज के विन्तन के यशञस्वी व्यास्याका एवं 
सुन्नारू व्यक्तित्व के पनी विनायक दामोदर सावरका का भातीय चिन्तन में विशिष्ट स्थान 
है। वह हिन्दू जीवन में एक संपूर्ण एद्ध के तत्वों का निः्रपण काते हैं और प्रतिपादित 
करते हैं कि भाषा, संस्कृति, चेतना, इतिद्वस, पर्म, मर्याश आदि की दृष्टि से हिन्दू एक 
गष्ध है और हिन्दुत्व प्राण तत्त है । उन्हेंने हिन्दू, हिन्दुत्व, हिन्दूराष्ट् की गोस और जीवन्त 
अवधाण्या प्रल्लुत की जो उन्हें भारतीय विचारकों में एक विशिष्ट स्थान प्रदान करती 
है। वैसे उनके और अन्य विचासओ जैसे लोझुमान्य दाल गंगाघा तिलक, लाता लाजपत 
ग़य, विपिनचच्ध पाल, केशवराव दतिराव हेगडेवार एवं माषदद़व सदाशिवंगव्‌ गोतवलकर 
के विदयगे में साम्य है। वस्तुत यह हिन्दुत्व की अन्य आक्रामक शक्तियों से रशा काने 
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कम प्रयाप्त है, लेकिन इसमें हिन्दू दर्षन का सकारात्मक पक्ष अधिक नहीं उभा पाया । 
छके अभाव में आत्ोचकों ने इसे सांप्रदाविकता से जोड़कर देखा और इसे ग़ष्भरीय एकता 
और अर्खइता में बाधक पाया । दूसरी ओर हिन्दुत्व के पद्मघरों ने अपने विशेधियों को 
हग्म एष्टवादी एवं धर्म निपेलवादी कहकर उनकी भर्तेना की । 


बीए सादतक के नाम से विख्यात विनायक दापोदर ठञय रष्ट्रदादी एवं आतकवादी 
ऐे हैं । बात्यऋत से ही वह हिल्‍्यू कपाओं, रामायण, महाभातत, शणा प्रताप, शिवाजी 
एवं पेशवाओं की गाषाओं में रवि रखते थे। विद्यार्थी जीवन में वह आतंककारी एतिविगियों 
मैं लिप्त हो गये और 906 से 90 तक दनका हंगलैंड में दिताया गया अध्य्न 
कात भी ब्रिटिश विशेषी कार्यकलापों से अछृता नहीं रहा । उन्होंने लन्दन स्थित इंडिया 
हर को भारतीय क्रांति का केन्द्र बना दिया । उन्हें आतंककारी गतिविधियों के कारण 
ह्दन में गिएफ्तार करे लिया गया । जब उन्हें भारत ताया जा रहा था तो रास्ते में वह 
जहाज से समुद्र में कूद पड़े और उन्होंने फ्रांप्त में शरण ली । लेकिन वह पुनः गिरफ्तार 
छ लिये गये और दो अभियोगों के जुर्म में उन्हें आजन्य कारवात्त का दण्ड दिया 
गया । अनेक प्रयासों के कारण बह 937 में रिहा कर दिये गये और वह हिन्दू महासभा 
के अध्यक्ष निर्वाचित हुये । 985 में उतका निधन हो गया । 
सावरकर की हि्दुत्व की अवधारणा 

सावकर ने अपनी सुप्रसिद्ग पुस्तक 'हिन्दुत्व' भे हिन्दू शब्द की परिभाषित किया 
है। उनका कपन है कि 'हिल्दू वह है भरो हिन्द नदी पे समुद्र तक संपूर्ण भात्तवर्ष को 
अपनी पितृपूमि और मातृणूमि मानता है । उद्दोंने अपनी दूसरी पुस्तक 'हिन्दू पद पादशाही' 
में प्राय शक्ति के उद्भव ढी ष्धवादी व्यास्मा की है। उन्होंने एम पुस्तक में विजातीय 
पत्तों का दपन काने और हिन्दू पष्रवाद के सुदृदीकरण में मग़गओं के साइसी कार्यो 
की पूरे भूरे प्रशता की है। उन्होंने बत्ताया कि मुप्ततमान आक्राम्ताओं ने विजयोन्माद, 
पा, असहिष्णुता एव धर्मान्यता क्र ही प्रदर्शन किया । मग़ठाओं ने मे केवल उन्हें रोका 
इरिफ ददाते भाव भी दर्शाया । उन्होंने मग्रठा गणतंत्र का गहन अध्ययन कर उसमें लोक 
तजिक हों को भी डूँडा । 

वीर सावाकर का उद्पोष था 'यौदे आप आते हैं तो आपके साथ, गौदे आप 
नहीं जाते हैं हो आपके बिना, और यदि आप विशेष करते हैं तो आपके बावजुद, हिन्दू 
अपनी पष्रीय त्वतंवता के तिए यथा शक्ति संपर्ष झरते ऐँगे।' प्रोफेसर विख्वनाप प्रसाद 
वर्ण के शर्दों में, 'सावाक ने हिन्दू राष्ट्र की सांस्कृतिक एवं अवमवी एकता को खीका। 
फिया। वे हिन्दू पुनकत्यान के आदर्श के भक्त ये और हिन्दुत्व की सांस्कृतिक श्रेष्ठता 
में विखास काते पे। उन्होंने हिन्दू एमाज के नैतिक तथा सामाजिक पुन्त्वान पर बे 
दिया। उरोने कहा, यदि हिन्दुत्व मृत्योपतस्त यो्त की समस्याओं में तपा लए और 
दिस एंवंपी पा में व्यक्ष है तो उते एने दौजिये-- किन्तु जहों तक प्रौतिक और 
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असृश्यता का घोर विशेध किया और मदिये भें अछूतो के प्रवेश का जबरदस्त समर्थन 
किया । उल्होने स्पष्ट शब्दों मे कह्य कि 'जिसे अपवित्र किया जा पके वह ईश्वर नहीं 
है।” सावरकर पर तिलक का स्पष्ट प्रभाव है । तिलक ने भी यह कहा था कि यदि सवय 
ईश्वर आकर मुझे यह कहे कि छुआछूत अच्छी चीज है तो मैं उसे ईश्वर मानने से अस्वीकार 
कर दूगा | 937 में ही सावरकर ने स्ष्ट शब्दों में कहा था कि 'मैं अपने को केवल 
हिन्दू कहूँगा, ब्राह्मण नहीं । उन्होने कह्म कि मैं किसी भी जाति के हिन्दू के साथ भोजन 
काने को तैयार हूँ, मैं जन्‍म और व्यवसाय से जाति मे विश्वास्त नहीं करता, मैं जातियो 
की उच्चता या नीचता को नहीं मानता ।/ साररूप मे यही कह्य जा सकता है कि सावरकर 
ने भारतीय राजनीति का हिन्दूकरण किया, काग्रेप्त की तुष्टिकाण की नीति की धोर भर्त्सना 
की, हिन्दुत्व और राष्ट्रवाद मे कोई अन्तर नहीं किया एव सदियों से जातियों और सम्प्रदायो 
में विभाजित हिन्दू समाज को सामाजिक समानता के आधार पर संगठित करने का प्रयास 
किया । 
द्वि-राष्ट्र सिद्धान्त 
भोहम्मद अल्ती निम्ना 
(7876 - 948) 

इगलैंड से वैरिस्टरी की परीक्षा पास कर जिब्ना ने वकालत प्राएंम की और शीघ्र 
ही उन्होने बडी शोहरत हासिल कर ली। कुछ प्मय तक वह दादा भाई नौग्रेजी के निजी 
सचिव भी हे । प्रारभ मे वह राष्ट्रवादी थे और उन्होने कांग्रेस की सदस्यता भी ग्रहण 
कर ली थी। कांग्रेस मे गोणाल कृष्ण गोखले से वह बड़े प्रभावित हुये और उन्होंने व्यक्त 
किया कि उनकी त्तमत्रा मुस्लिम गोखले बनने की है । कंग्रेस के 90 के अधिवेशन 
मे उन्होंने स्थानीय निकायो मे साम्प्रदायिक प्रतिनिधित्व का विरोष भी किया | काँग्रेस 
के लखनऊ अधिवेशन (96) मे उन्होने मुस्लिम लीग और कांग्रेस को नजदीक लाने 
का प्रयास किया जिसके कारण सग्रेजनी नायडु मे न्हे हिन्दू मुस्तिम एकता का राजक््त 
कहा | लेकिन यह इत्तिहास की विड़म्बना ही कही जायेगी कि एक पर्मनिपेक्ष एरष्ट्रवादी 
जित्रा धीरे धीरे घोर साम्प्रदायिक बन गये और दिशष्द्र के प्रणेता और व्याख्याकार बने 
कर मुसलमानों के लिए एक पृथक्‌ राष्ट्र के प्रबल पश्षय बन अन्ततोगत्वा एक पृषक्‌ 
मुस्तिम देश के निर्माता भी बन गये । जित्रा के द्वि-पाष्ट्र सिद्धान्त की अवधारणा को 
हा काने के पूर्व मुस्तिम साम्पदायिकता की पृष्ठभूमि को जानना बहुत ही आवश्यक 

4 


सर रैष्यद अहमद याँ 
(787-4898) 
नि सन्देह साम्प्रदाभिऊता ब्रिटिश राज की देन है, "छूट डालो और गज करो' की 
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नीति ने मुत्तिम साम्प्रदायिकता को दावानत की तरह बद्मया | काँग्रेत का जब 885 
में जन्म हुआ उत्त समय सर सैय्यद अहमद खाँ एकमात्र दिगाज मेता ये जिन्होंने कंग्रिस 
में शरीक होने से मना कर दिया । प्रारंभ में वह हिन्दू मुत्तिम एकता के पश्मचघर राष्ट्रवादी 
दे, लेकिन कातान्ता में उन्हें अहसास हुआ कि यदि किसी दिन भारत को स्वतत्रता भी 
मित्ती तो यह ल्वतंव्रता हिन्दू की होगी क्योंकि शिक्षा, आर्थिक स्थिति एवं सामाजिक चैतना 
की दृष्टि से मुप्ततमान तो हिन्दू के मुकाबले में बहुत ही पिछड़ा हुआ है। कांग्रेस का 
उदय रहें नहीं भाण और उन्होने सष्ट किया कि यह संपूर्ण देश का प्रतिनिधित्व कर 
ही नहीं सकती । उन्होंने भारत के लिए संसदीय प्रणाली को भी अनुपयुक्त बताया । 
उन्हें इस बात का भय या कि इससे हिन्दू प्रभुत्व ही बंढेगा क्योंकि मुसलमान अशिक्षित 
और गरीब है । उन्होने कंग्रेस के विशेष में मुस्तिम साम्प्रदायिक संस्पाओं के गठन को 
प्रोत्शाहित किया जिनमें 'सेन्रल नेशनल मोहम्मद एस्तोसियेशन', “मोइम्मडन लिट्रेरी 
सौसापटी' एवं 'गोहम्मइन एजूकेशन कँ्रैप्त' मुख्य ये। उन्होंने मुसलमानों के पिछड़ेपन 
की दूर करने भे अपनी शक्ति लगाना ज्यादा श्रेयस्कर समझा और इसके लिए उन्होंने 
शिक्षा को श्रेष्ठाम साधन समझ्ना । एक अंग्रेज प्रिंसिपल बैक की सहायता से उन्होंने 
मोहम्मडन ओरियन्टल कॉलेज की स्थापना की जो कालान्तर में अलीगढ़ मुस्तिम 
विश्वविद्यातय बना । सार रूप में यह कहा जा सकता है कि यर्थापे स्तर सैय्यद ने द्वि- 
प्ष्ट सिद्धान्त अपवा पृषक्‌ गुस्लिम राष्ट्र के निर्माण वी शत तो नहीं कही, लेकिन उन्‍हें 
आपु्िक कात्त में मुत्तिम साम्प्रदायिकता का पितामह तो कहा जा सकता है। 
मुहम्भद इकबाल 
(4873-938) 

इकबाल एक शायर और विचार के रुप में ज्यादा मशूहर हैं लेकिन द्वि-राष्ट्र 
तिद्वान्त के प्रणेता के रुप में उनकी भूमिका को भी नजर अन्दाज नही किया जा 
सकता । 2 जून, 937 को एक ऐोपनीय पत्र में उन्होंने मोहम्मद अली जिब्ना को 
लिया कि मेरे विचार में एक भारतीय संयवादी ड॑चे का संविधान पूर्णतया निग्रशाजनक 
है। मुस्लिम प्रांतों का एक पृषऊ्‌ संघ है एक मात रास्ता है जिसके द्वारा हम शतिपूर्ण 
घातत की बात सोच सफते हैं और गैर मुस्लिमों के वर्चस्व से मुस्लिमों को बचा भी सकते 
हैं। उत्तर पश्चिमी भारत और मंगल के मुत्तिरों स्तर पृषक्‌ राष्ट्र क्यो नहीं मान लिया 
आप जिन्हें आत्म-निर्यय का अधिकार हो जैसे कि भारत और बाहर अन्य राष्ट्र है सकते 
हैं।' उन्होने 6 दितम्बर 933 को एस बात का सष्ट संकेत दिया कि देश का धार्मिक, 
ऐततितसिक एवं सास्कृतिफ संद॑पों के आघार पा विभाजन किया जावे ॥£ साए यह है 


3 ए एव ब्रेड (पतपदित) इशैल्यूशन आंख मुस्तिम पेरिशिडन दोंट, दोल्यूम [४, एम अफ़्य छए 
डरपुएग, एधरे टू ए्स्हिन, इ्टेलेस्सुल रन्‍हिंय ह्॑ठस, देहली, पृ 249 
2. सै बेड एय स्टेटेसूव अटैक एजदर, पू 395, दौ दौ दर्द गम डएडु), वही पुस्तक, पं 465. 
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कि एक दाशनेक और विदारक इकदाल पाकिस्तान की पृथकतावादी माग के बौद्धिक 
और आध्यालिक व्याख्याकार बन गये । 
मोहम्मद अली जिद्मा का दिरिष्ट्र सिद्धान्त 

भारतीय सन्दर्भ मे 

द्विगष्द तिद्धान्त की पृष्ठपूनि मे ठीन मुख्य बाते कही जा सकती हैं जो सर सैय्यद 
अहमद झा के काग्रेस मे न शरीऊ होने के रवैये से रूष्ट यी --- () कांग्रेस प्रधानतया 
एक हिन्दू सगठन ऐड, (2) प्रतिनिधि सत्याये भारत के लिए अनुपयुकत हैं और (3) हिन्दू 
और मुसलमान दो पृथर्‌ पृथक झोमे हैं । सैय्यद अहमद के मस्तिष्क मे यह सष्ट तस्वीर 
थी कि क्‍या यह सभव है कि ये दो राष्ट्रीय समुशय हिन्दू और मुत्तलमान एक ही लिहसन 
पर बैठकर सता का उपभोग करे ? बिल्कुल नहीं, यह ऊवश्यकू सा लगता है कि इनमें 
से एक दूसरे पर विजय हासिल करके उस पर थोप दे। यह ऊशा काना कि दोनो समान 
रहेंगे, असभव और कलनातीत है ॥ 

मोहम्मद अली जिब्ना के अनुसार हिन्दू और मुसलमान दो पृथऊ्‌ राष्ट्रीय कौने 
हैं जिनके विदारो, प्रेरणा खोतो एव सकल्पो मे मूलभूत अन्तर है। स्वय जिज्ञ के ही शद्ो 
मे हिन्दुओं और मुसतमानो के जीवन पहलुओ में अन्तर है ! यह बिल्कुल खष्ट है कि 
हिन्दू और मुस्ततनान इत्तिहास के विपरीत झ्लोत़ो हे प्रेरणा ग्ररण करते हैं। उनके महाकाय, 
महपुरुष एवं धवनाये पृथक्‌ पृषऊ हैं। प्राय: एक समुदाय द्वार माना जाने दाता महपुरुष 
दूसरे का शत्रु है और इस्ती प्रक्रा विजय और पजय के भाव भी दोनो के भिन्न भिन्र 
हैं।'* 5 सितम्बर 944 क्यो गोपी को लिखे गये पत्र में जिज्ा ने द्वि-राष््र सिद्धान्त 
को और भी स्ट किया है । उन्हीं के शब्दों में3 "माय दाया है कि हम किसी भी परिभाषा 
अधवा कद्तौदी को क्यो न अपनाये, हिन्दू तपा मुप्ततमान दो बड़े राष्ट्र हैं। हम दस 
कोड का एक राष्ट्र हैं, और उत्तते भी अधिक उल्लेखनीय यह है कि हम एक ऐसा 
राष्ट्र है जितझी अपनी यिशिष्ट सस्कृति और रूप्यता, भाषा और साहित्य, कला तथा 
स्यापत्य, नाम तथा नाम-व्यवत्या, मृत्यो तदा अनुपात की धारणा, विधिक कानून तथा 
मैतिफ सहिताएँ, परिषाटियोँ तथा जंत्री, इत्तिहत तथा परम्पयाएँ, प्रद्डत्तिण तथा 
मतत्त्याकाक्षायें हैं। संक्षेप में, हमागा छौयन के प्रति अपना दृष्टिकोण एवं जीवन दर्शन 
है। अन्तर्ेष्दीय पिपि के हर ठिद्धन्तों के अनुसार हम एक गदर हैं ।' 

यही दि-राष्ध निद्धान्त मारत के विभाजन का मुख्य आपर बना । 





] रिय्वई सहमत, हि मेकेग अंक पकिलत, पृ 3] कौध कैल्ईड इए वशुएत पएकिलन, एर्ज एलन 
एश अनदिन लिमिटेड, रन्दन, पृ 3३ 
£ अआमफ हुऔैन दुए दइत, एनीट पल्टिक्स इन एन अद्दीयेलेजीकर स्टेट, डसन फ्टेक्स्येन, कैट, 
पृ 29 
3 दी ६ धर्र इट टझुघुत, दही पुस्तक, प ४84 
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साम्राजिक न्याय की अवधारणा 
डॉ. भीमराव अम्बेडफर 
[789-956) 

महागष्ट के दलित परिवार में जन्मे भीमराव अम्बेडकर सामाजिक न्याय की 
अवधारणा के सशक्त एवं निर्भीक व्याध्याकार एवं जुप्नार योद्धा रे हैं । बड़ौदा नरेश, 
सप्पाजीसव महाराजा गायकवाड़ की वित्तीय सहायता से वद न्यूयार्क त्पित कोलस्विया 
विश्वविद्यालय पहुँचे जहाँ से उन्होंने एम. ए. पी-एच. डी. की डिप्रियाँ प्राप्त की । तन्दन 
से ही. एप्त. सी. एवं बार एट ला की डिग्रियाँ प्राप्त की । अनेक पदों पर रहे । तीनो 
गोल मेज सभाओं में दलितों के प्रतिनिधि के रूप में शरीक हुये । 942 से 948 तक 
धायस़राय की कार्यकारिणी परिषद में श्रम विभाग के सद॒त्य रहे । 947 में संविधान 
सभा की मत्तौदा समिति के अध्यक्ष बने । इसी वर्ष स्वतंत्र भारत के प्रथम विधि मंत्री 
बने । 395। में मेहर मंत्रीमंडल से हिन्दू कोड़ बिल को लेकर त्यापपत्र दिया । 956 
में बौद्ध बने और इसी वर्ष के अन्त में उनका निषन हुआ | उनके जीवन की अनेक 
महत्वपूर्ण पथनाओं मे एक 932 का पूना समस्नौता भी है जिसके फलस्वस््प गौधीजी 
मे अपना आमरण अनशन त्याग दिया । उन्होने दलितोत्पान और सामाजिक न्याय हेतु 
कह्टा संपर्ष किया | उन्होने अनेक ग्रंदो की भी रचना की और पत्रों का सामपादन 
किया । आज अम्बेडकर की गिनती देश के शीर्ष नेताओं और विचारकों में की जाती 
है। मृत्युपतान्त उन्हे भारत रल से भी सम्मानित्त किया गया । अम्बेडकर गौतम बुद्ध, 
कबीर और ज्योतिशव फूले से प्रभावित थे। फूले (827 - 890) ने स्त्री शिक्षा और 
समतावादी समाज छी स्थापना पर यहुत बल दिया। उन्होंने ब्राह्मणो, महाजनों, रापन्न 
वर्गों, सामन्तों, जमींदारों एवं कुत्तीन वर्गों के वर्चस्व को तोड़ने एवं नीची जातियो के 
उत्रयन हेतु क्रातिकारी कार्य किये। उन्होने कट्टरता, जातिवाद, नस्लवाद, यासता, शोषण, 
उलीड़न, अप्तमानता, रू़ियादिता, वर्ण व्यवस्था, कर्मकांड, पुरोहित॒वाद, ब्द्यणवाद, 
अद्लृता, बात विवाद आदि सामाजिद बुराइयों एवं अन्यविश्यारों पः जमकर प्रहार 
किया । अम्बेडकर और फूले मे एक समानता यह भी थी कि दोनो मशयप्द्र के रहने 
वाले ही नहीं बल्कि नीची जातियो से संबंधित भी पे जो जीवन मे ऊँची जातियो के उच्च 
बैज्ञीय उन्माद के शिझाए भी बने ३ सार यद है कि अम्बेडकर के संदर्ष की पृष्ठममि 
ज्पोतिय्व फूते द्वारा तैया हो चुकी पी । 

भातत में स्वतंतता आन्दोतन के साथ साथ सदियो से शोषित, नियद्ित, पद 
दतित, बहिफृत, अप्ाडित कोड़ो सोगो की असद्य ौत्पिति को सुपारमे की दृष्टि से 
एक आन्दोतन और प्रारंभ हुआ। यह स्वतंवता आन्दोलन दा अंग या और इससे पृषकु 


भी था। उनेऊ प्रमुख एवं सामान्य मरतीय इससे जुड़े रहे, लेकिन दो मुख्य पायें इस 
सन्दर्भ पे उल्तेयनीय हैं। 
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'अस्पृछता निवारण ख्तत्रता आन्दोलन का अविभाज्य अग है' इस विद्यारघाग 
और कार्यक्रम का नेतृत्व मोहनदास॒ करमचन्द गाँदी ने किया ! दलितों का नेतृत्व गैए 
दलित क्यो करे और दलितीत्यान ही प्रथम आवश्यकता है और इसके तिए सवर्णों की 
दाक्षता से दलितों की मुक्ति आवश्यक है - इस विचारदाय और कार्यक्रम छा नेतृत्व 
डॉ भीमराव अम्बेडकर कर रहे ये। यद्यपि गांधी और अम्बेडकर दोनो ही दलितीत्यान 
में मनसा-वाचा-कर्मणा जुटे हुये ये, लेकिन यह इतिहास की विद्वम्बना ही कही जायेगी 
कि ये दोनो न केवल अलग-पलग रहे बल्कि परलमर विशेधी भी चिजित किये गये। सवर्णों 
की यातनाओ और भयावह कुष्ठाग्रत्त परिवेश से यूझते, क्‍्लिडकियाँ खाते, अपमान की 
घूँट पीते, कठोर परिश्रम, प्रतिबद्धता, दृढ़ निश्वेय एवं प्रतिभा के बूते पर भाएत के 
राजनीतिक भाग्याकाश मे शीर्ष स्थान पर पहुँचने वाले व्यक्ति भीमग़व अम्बेडकर थे । 


सामाजिक स्तर पर अम्बेडकर वर्ण व्यवस्था के विरोधी थे । जन्म के आशर पर 
निर्मित वर्ष व्यवस्था और कार्य विभाजन व्यक्ति की क्रियात्मक क्षमताओ की त्पष्ट उपेक्षा 
है। उन्होने मनु की घोर भर्त्सना की और विरोध त्वस्प मनुसृति को सार्वजनिक रूप 
से जलाया । अम्बेडकर मनुरूमृति को एक बहुत ही पृणित ग्रन्थ मानते थे, उनका कपन 
या कि यह एक अपमान पुद्रष एव द्राह्मण प्रधान, अलोकतात्रिक, सामन्तवादी सामाजिक 
व्यवत्या की पोषक पुस्तक है जिसका आज के बदलते परिवेश में कोई अर्य ही नहीं 
है। 


अम्बेडकर मनुवादी वर्ण व्यवत्या को हिन्दू समाज की कोद़ मानते थे। यह प्रगति 
की शत्रु है। जी व्यवस्था मनुष्य को बराबर न सममे, केवत जन्म के आपए पर किसी 
को पूजनीय और किप्ती को पृणित करार दे वह त्त्याज्य है। इसीतिये उन्होंने हिन्दू धर्म 
पर कराण प्रहार किया । डॉ अम्बेडक ने छष्ट किया कि हिन्दू धर्म व्यक्ति के मदत्त्य 
वो अमान्य करता है। हिन्दू धर्म मे एक वर्ग को ज्ञान प्राप्त करने, दूसरे वर्ग को शस्त्र 
प्रयोग काने, तीसरे की व्यापार करने और चौये वर्ग को केवल दूसये की सेवा करते 
छने की व्यवस्था है । प्रत्येक व्यक्ति को ज्ञान की आवश्यकता है।। प्रत्येक व्यक्ति पन 
चाहता है। पर्म जो इसकी परवाह नहीं करता, केवल कुछ लोगों को ही शिक्षा का लाभ 
उठाने की अनुमति देता है, शेष को निर्तर और अज्ञानी बनाये रखता है, धर्म नहीं है, 
बल्कि लोगों को अनन्त कात तक मानमिक अक्षमता मे बनाये रखने का षड़ुयत्र है ( 
जो पर्म एक वर्ग को श्तर प्रयोग काने और आत्म रक्षा के लिए शेष समाज को उस 
पर आश्रित इहने की आज्ञा देता है, यह धर्म नहीं, शेष समाज के लोगो को शाश्यत दास 
बनाये एपने की योजना है। वह पर्म शो कुछ दो धन समदा दयोरने के लिए और अन्य 
तोगों को दीनता, दष्धिता मे फेजता है और जिन्दा रहने के लिए अनिवार्य वल्लु तक 
के निए उन पा अश्निज्ञ ने के लिए विउश ढरदा है, धर्म गही बत्कि नितान्त हुआ 
खार्य है। हिन्दू धर्म में चातुर्व्य यही है ॥7 


3 छद्यत एई है शीबग्रद अम्देहझर, रैदन और दर्शन, पैंचशील इरूरत, झयपुर, पृ ६5 
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अम्बेडकर ने कहाकि ऐसे हिन्दू समाज में साम्राजिक न्याय की कसना भी 
नहीं की जा सकती क्योंकि यह असमानता, अन्याय, जात-पाँत, ऊँच-नीच, शोषण 
और उत्सीड़न पर आधारित है । 5 अक्टूबर 956 को बौद्ध पर्म को ग्रहण करते समय 
इन्होंने कहा, 'मैंने हिन्दू पर्म को त्याग करने का आन्दोलन 935 में शुरू किया या, 
मैंने उप्ती समय यह प्रतिज्ञा की थी यद्यपि मैंने हिन्दू धर्म मे जन्म अवश्य लिया है तो 
भी मैं हिन्दू धर्म में नहीं मूंगा । ऐसी प्रतिज्ञा मैंने आज से 2] वर्ष पूर्व की यी और 
मुप्ते ऐसा मालूम होता है कि मैं नाक से छुटकाग पा गया हूँ? 

अम्बेडकर ने दलितों और पिछड़ों को सतत संधर्ष करने और शिक्षित बनने की 
सताह दी। मंदिरों मे दलितों के प्रवेश की मांग को उन्होंने गंभीरता से नहीं लिया। उन्होंने 
दतितों को कहा कि तुलसी की माता पहन लेने से हिन्दू बनिया तुम्होर कर्ज तो माफ 
भहीं कर देगा। मरणासनत अवस्था में पतली एमावाई ने जब पड़पपुर के मंदिर में दर्शन 
काने की इच्छा व्यक्त की तो उन्होंने कहा कि ऐस्ले मंदिर मे जाने से क्या लाभ जहाँ पक्त 
भगवान के दर्शन नहीं कर सकता | एक दतित महिला होने के कारण उसे बहुत दूरी 
पर खड़ा होना पड़ेगा | उन्होंने कहाकि मैं एक ऐसे पंडरपुर की स्थापना करना चाहता 
हूँ जहाँ जाति के आधार पर कोई फैंचा या नीचा न माना जाय । 


“हाय कांग्रेस एण्ड गौपी हैव उन टू दी अन-्चेबित्स' पुस्तक में आवेडका मे 
जे लिख उसका सार यह है?- (१) कांप्रेस दलितों का प्रतिनिधित्व नी करती । (2) 
उचित एक पृषक्‌ सामाजिक इकाई है वे हिन्दुओं से भित्र और पृषक्‌ युप हैं। (3) यदि 
भौगोतिक क्षेत्र के हिसाब से हिन्दुस्तान में रहने वाले हिन्दू कहलाते हैं तो हम भी हिन्दू 
हैं- उप्त तरह से तो मुसतमान, क्रिश्वियन, सिख, पारसी सभी हिन्दू हुए। (4) वैसे दलित 
पर्म पे हिन्दू हैं, लेकिन वे हिन्दू समाज के आए नहीं हैं क्योंकि सर्ण उन्हें स्पर्श तक 
काना पाप समझते हैं। लिखों का धर्म पृषक्‌ है लेकिन वे हिन्दू सामाजिक व्यवाषा के 
ती अंग हैं । हिन्दू और सिख एक दूसे के साथ बैठकर केवल खाना ही नहीं खाते बल्कि 
आपस में शादी भी करते हैं। यह कई परिवारों में देखा जाता है कि एक बाप के दो 
बेयें भें एक शिखर बन जाता है, दूसग हिन्दू रहता है। (5) धर्म का मतलब होता है 
उसका अनुयावियों का कुछ नियमो और आदर्शों के आधार पा एक सूत्र में बांधना और 
सामाजिक स्तर पर समानता लेकिन हिन्दू धर्म इस उद्देश्य से अपूर्ण त्पा असफल रहा 
है। यह संगठित धर्म नी है शत्कि एक प्लेटफार्म हे जहों सब एकत्रित हेते हैं लेकिन 
एक को दूऐरे से कोई सरोकार नहीं । हिन्दुओं में एक चौदाई दलित हैं लेकिन सवर्णो 
ने कभी यह स्रोचा ही नदी कि ये भी इन्सान हैं। (6) छूआएंत तो पर्म से भी पो है, 
यह एक व्यवत्या है, सामजिक और आर्यिक व्यवत््या । आर्थिक व्यवस्या के रूप में यह 


2 बीज मल कप 
3 छद्दात एई यू रहता, दही पुस्तक पू 05 
2 तैयार छी पुस्तक, कर्वद्ेरै, हो, पौषएश अम्रेश्स्त हे रश्दा, पृ 245-47. 
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तो गुलामी से भी बदतर न । गुल कमीेक्तज हैति-की चेहशा तो रखता है, यह जरूरी 
नहीं कि उसकी पन्तान भी ही रहे । तैकिन भेछतु युगो मुगो से अछूत ही 
हैं - उसकी सन्ताने भी सदासदा कै लिए अएत ही, फ्ेगी|| हिन्दू धर्म तो मानता है 
कि सबकी नियत्ति पूर्व 
इच्छा है। (7) वर्णाश्रम 









जाता है और वर्ण यवस्था 
मे शूद्र चौथा और निम्नतम वर्ण है कि गाँधी गैसा व्यक्ति 
वर्णाश्रम को हिन्दू धर्म का अनिवार्य | (8) जहाँ तक कांग्रेस का सबंध 
है उसके लिए अछूठो के हितों की बात कराना परिवर्तित परिस्थितियों में जरूरी हो गया 
है क्योंकि छ कग्रेड लोगो का प्रतिनिषित्व ग़जनीतिक दृष्टि से बहुत ही महत्वपूर्ण है। 
(9) ब्राह्मण ने दिमाग को गुलाम बनाया है तो बनिये ने शरीर को । इन दोनो ने कुछ 
अन्य वर्गों को छाथ लेकर कांग्रेस पर कब्जा कर लिया है ! क्या यह आश्चर्य की बाद 
नहीं है कि कांग्रेस शात्तित प्रदेशों में से सारे ही प्रधानमंत्री ब्राह्मण रहे हैं ।' 

नि सन्देह, भीमराव अम्बेडकर की सामाजिक न्याय की अवधाएणा को न केवल 
बौद्धिक स्तर पर ही बल्कि उसे साकार बनाने की दृष्टि से व्यावहारिक स्तर पर थोगदान 
अभिनन्दनीय ही कहा जायेगा। उन्होने जो मशाल प्रज्वलित की वह दलितों और पिछड्ले 
के सूने जीवन मे आज आशा का संचार कर रही है। 
समग्र चिन्तन : एक विहंगम दृष्टिपात 

विगत पौँच हजार वर्ष पुरने भारतीय ग्रजनीतिक चिन्तन पर समग्र दृष्टि ऐ संप्रिप्त 
चर्चा करना आवश्यक प्रतीत होता है। तीन कालो मे विभाजित एस पिन्तोन में निगन्तरत्ा 
भी है और परिवर्तन भी । परिवर्तन का मुख्य कारण भिन्‍न सांस्कृतिक परातल था, लेकिन 
कालान्तर मे दोनी संस्कृतियों मे संवाद प्रारम हुआ जिसके कारण समन्वय स्थापित हुआ, 
यद्यपि फिर भी अलगाव ही बना रहा । यह मध्यकाल से जुदी हुई बात है लेिन प्राचीन 
काल को मध्यकाल से जोडने वाला एक सूत्र धर्म रहा है। यद्यपि दोनों कातो में धर्म 
की अवधाणणायें समान नहीं थी, लेकिन जहाँ समानता है वह इस भूल तत्व में है कि 
पर्मविहीन ग़जनीति अर्यहीन ही नहीं खतानाक भी है । आधुनिक काल में भी यह 
निरन्तरता बनी एहती है यद्यपि धर्म को परम्पग्गत अर्य में परिभाषित न किया जाका 
नैद्रिकता से सम्बद्ध किया गया है। यह कहना भी उचित नहीं होगा कि किसी निश्चित 
विधारधात के आधार पर काल विभाजन संभव है ! मष्यकाल मे राज्य और उसस्ते धम्बद्ध 
चिन्तन अधिक उभर कर नहीं आ पाया तथा धर्म और राजनीति के कार्य -शेत्री के निर्धारण 
एवं इनके तत्त्वों के बारे मे भी मतैक्य मटी रहा | बर्नीं और फजल यद्यपि मप्यकातीन 
विद्यारक हैं लेकिन दोनो का वैचारिक घगतल एफसा नहीं है। वैचारिक प्रवृतियों के आधार 
पर भी कात्त विघाजन उचित नहीं है। प्रादीन काल में मध्ययुगीन और आपुनिक कात 
की, मध्ययुग में प्राचीनक्रल और आपुनिक झात की और आपुनि् काल मे प्राचीन 
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काल और मध्य युगीन प्रवृत्तियाँ मिल सकती हैं यद्यपि परिवेश सर्वाधिक प्रभावी तत्त्व 
होता है। उदाहरणार्य प्राचीन और मधष्यकाल में रजा चाहे कितना भी निरंकुश क्‍यों न 
हे, राज्य का स्वरूप सर्वाधिकारी बन ही नहीं सकता था। ग़ज्य के पास कोई ऐसा य॑त्र 
अपवा ताधन उपलब्ध नहीं या जिसके माष्यम से वह नागरिकों के जीवन पर पूर्ण नियंत्रण 
ज्पापित कर सकता था | इसी बात को ध्यान में रखते हुए तो सर चार्ल्स मेटकाफ ने 
प्राचीन काल में गाँव-पणराज्य (विलेज रिपच्लिक) की बात कही थी। केन्द्र में चाहे 
किसी का शासन हो, स्थानीय जीवन करीब कब अप्रभावित ही रहत्ता या। इसी संदर्भ 
में ग़ज्यों की आकृति की बात भी कही जा सकती है । भौगोलिक दृष्टि से ग़ज्य बहुत 
बड़े मंदी हो सकते ये क्योंकि घड़े भू-भाग को नियंत्रण में रखना बडा दुष्का कार्य 
या। आज विज्ञान और त्तकनीकी ध्ञान की सहायता से सर्वाधिकारी और विशाल ग़ज्य 
संभव हैं । पूर्व सोवियत संघ सर्वाधिकाश और विशाल राज्य का एक ज्वलत उदाहरण 
या। दीन को भी इसी श्रेणी में रखा जा सकता है । भारतीय चिन्तन में व्यष्ठि और 
स्मष्टि, नागाक और राज्य, राज्य और समुदाय, स्वतंत्रता और समानता, अधिकार और 
कर्तव्य, पर्म और ग़जनीति, शास्तन और प्रशाप्तन, ग़जा और राज्य, संप्रणुत्ता एवं इसकी 
सीमायें, एज्य के कार्य -श्षेत्र एवं उद्देश्य, नौकरशाही आदि पर गहन चर्चा हुई है। यर्थपि 
कहीं यह चर्चा गहन रूप धारण करती है तो कही यह अत्पष्ट है। इसका मुख्य कापण 
यही रहा है कि ग़जनीति मोटे हौर पर धर्म और नैतिकता की परिधि में ही चर्चित रही 
है। वैदिक काल से लेकर गौधी तक यह धागा निस्‍न्‍्तर रूप से बची है। ययपि कहीं कहीं 
पिसे स्वतंत्र करने का प्रयास भी किया मया है, लेकिन भारतीय चिन्तन की यह मुख्य 
धाय् नहीं रही । आपुनिक काल में जयाहरताल नेहरू और मानवेन्द्रगाप राय के चिन्तन 
में एजनीति का विशुद्ध खवप्तप उपर कर आया है, लेकिन विवेकानन्द, लोकमान्य तितक, 
अरविन्द और गांधी का प्रभाव कही अधिक शक्तिशाली है। गोखले, नेहरू और एय को 
छोड़कर कैय करीब सभी विचारक प्राचीन भारत की सांस्कृतिक पग्रेह् और एस्तकी 
दाशनिक पम्प से प्रभावित हैं। वे प्राचीन शान और संदेश के प्रकाश में नये भारत 
का निर्माण फरना चाहते हैं। वे अतीत की नीव पर एक सुदृढ राष्ट्र का निर्माण करना 
चाहते हैं। उनझा मानना है कि कोई राष्ट्र अपने अतीत को विस्मृत करके आगे चढ़ 
ही नहीं सकता । लेकिन यह चिन्तन केदल परम्पत झो लेकर भी नहीं चलता | परिवेश 
के ग्राद्य तत्तों से यह पोषित भी हुआ है, लेकिन अपने सूल पणहल को इसने नहीं 
छोट्च । यह घनि गॉंपी की इस वापी में प्रवादित है कि ययपि मैं अपने दिमाग की खिड्कियाँ 
घुती रखता हूँ ताकि ताजा हवा आती रहे, लेकिन मैं दृढ़ता से अपने पौव जमीन पर 
जमाये रपना चाहता हूँ, भयंकर तूफान भी मुझ्ते हिला नहीं सकता। 

प्तेथे, अस्तू की फति इस पोच हजार यर्द के इतिद्स में विशुद्ध एजनीतिक 
विचएफ संभवत: कोई नहीं है जिस मुख्य कारण यही है कि ग़जनीतिक चिन्तन को 
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नहीं काते | ,+« ५ गाँधी का प्रभाव ह्ृष्ट है और एक कट्टर मार्क्सवादी कै रूप में 
जीवन की प्राएम करने वाले मानवेद्धनाथ कालान्ता भे पैडिकल हयूमनिज्म” के जन्मवाता 
बनते हैं। युदावस्‍्या में नेहरू को सोवियत ऊत्त को यात्रा ने उन्हे मार्क्सवाद को ओर 
आकर्पित किया, लेकिन उन्हीने कोरे समाजवाद को स्वीकार नहीं किया, वह 'लोकतात्रिक 
समाजवाद' के प्रणेता बने। ऐसा लगता है कि चाहे नेहरु का मत्तिष्क मार्क्स से प्रभावित 
होता रहा, लेकिन उनके ह्रदय पर तो गाँधी ही छाये रहे । एम एन ग्य ने मार्क्वाद 
की मुख्य बरुदि व्यक्ति को नजर अन्दाज काने में ढैंढी । 


आधुनिक युग की एक और बात भी दृष्टिगत्त रखनी आवश्यक है। इसमें एक 
ओर राजा रामगोहन (य, स्वामी दयानन्द सरस्वती एवं स्वामी विवेकानन्द जैसे सामाजिक 
और धार्मिक सुषरक हैं जिनका यद्यपि देश की स्वतत्रता और ग्ष्टीय गजनीति से कोई 
सीधा सरोकार नहीं था, लेकिन एक सुदृढ़ देश के निर्माण हेतु सामाजिक एवं धार्मिक 
कुरीतियों को दर करना इन्होने आवश्यक समझा और सांस्कृतिक पुनर्जागरण की बात 
कहीं । यह ज्यादा महत्त्वपूर्ण बात नहीं है कि इह्होने प्रेरणा कहाँ से प्राप्त की । एजा एम 
मोहन ग़य पश्चिम से प्रभावित होकर सती उन्मूलन की बात कहते हैं जबकि दयानन्द 
वेदों की ओर लौटना चाहते हैं। विवेकातन्द पश्चिम और पूर्य के मध्य एक समन्वयपादी 
प्रवृत्ति पर बत देते हैं यद्यपि वह घारत के आश्ात्् के प्रकाश मे विश्व को आलोकित 
काने की बात भी कहते हैं। इन तीनो मह॒पुरुषों ने भारत की सुपुप्त आत्मा को जगाने 
का महती कार्य किया | इस पृष्ठभूमि मैं इनका ग़जनीतिक चिन्तन विकसित और प्रत्कुट्ित 
हुआ । एक स्वतज् प्माज की स्थापना हेतु स्वतत्र राज्य आवश्यक है यह संदेश ए्होने 
दिया । 

दूपी ओर लोकमान्य तिबक, गोखते, मोहनदास करमचन्द गौंधी, जवाहशत्तात 
नेहर राष्ट्रीय खतंजता संग्राम के सैनानी रहे हैं । इनमें यध्पि गोखले और नेहह परिचगी 
पंत्याओ से प्रभावित रहे हैं, लेकिन व उनकी स्थापना में रष्ट्रीय परियेश को भी पूर्णतया 
नकारना भहदी चाइते। तित्तक और गाँधी यद्यपि मिन्‍न दौद्धिक धरातल पर यड़े हैं, लेकिन 
वे निश्वित रुप से परिषम विशेधी हैं। गौंपी का 'हिन्द स्वागज्य' में बह संदेश कि भा 
का कल्माण जो इसने पश्चिम से सीखा है इसे भूत जाने मे है, इस संदर्श में महत्त्वपूर्ण 
है। आविन्द क्रॉतिकारी और विप्तदी के रुप में जीवन प्रारंभ करते हैं, वह उप्र द्धवादी 
हैं लेकिन कालान्ता में वह आध्यत्म की ओर उन्मुद्ध हो जाते हैं। विवेकानन्द, तिलक 
और अरविन्द में भारत में आधात्िक राष्ट्रयाद की अवधारणा को पुष्ट किया है। 

(00॥ 


अकादमी द्वारा प्रकाशित राज्यीतिशाख विषयक अं पुस्तके 








६ महइहवों शाठाब्टी का यूरोप (अनु) डेविड आँद इ4 25 
2. परिवपी जर्पनी की एजरीति एवं प्रशासन डॉ देवताएयण आमोए प500 
3. [ुर्की की एजनीति एवं झशासत हो. (द्रोमतों) शोत के आसोपा व700 
4. शरवात्य मध्ययुगीत राजनीतिक आएडब्ल्यू कालल एव 
फमिटानों का इटिहासे, पाकर (अनु) शजे कार्लाइल 3000 
5. पारदाल्य घध्यपुणौन एज्नॉटिक आरड््यूकालाइत एव 
सिदानों का इतिहाप, धाग-4 (अनु) एजे वालाइल पर50 
«-6---डाजिनी वि. विद्य३ में अनुस धान (रुस) डॉएसएलवर्पा .. है! > 2०० 
4585 8-737-232-5 
7. ठदुतीय विरय हो प्रभुदत शर्पा हर 39.00 
सघीय व्यवस्था हा एमएल वर्मा २०00 
88४ 8-737-00-3 
9. समदौय प्रकिया डॉ सुषाक बाहशप 3700 
3ज0५ 8)-7737-066-7 
40 राजनीतिशयश्न के मूले स्िद्ाल डॉ शो आए पुरोहित 40 00 
450;५४ 8-777-03-6 
१॥ एंजदीदिक ममाजरा (ए रू) हो धर्मबीर न्*5"० « -३590 
छाई आ-गा22-5-7 
१2 आधुर्तिक भारतीय सापाजिक ए+ 
पजनौतिक थि चिकपम। डॉ प्रवोतय आागर १2800 
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